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प्राक्थन 


इस पुस्तक में भारत के सात महात्र शिक्षा-शास्त्रियों के 
वन-दर्शन संकलित किए गए है। ऐसी कोशिश की गई है कि संक्षेप 
, उनके सम्पूर्ण जीवन-दर्शंन के मूल तत्त्व प्रस्तुत कर दिए जाएँ । साथ 
। वर्तमान भारत की शैक्षणिक परिस्थिति की ओर सकेत करते हुए 
तिपय आवश्यक सुधारों की ओर भी ध्यानाकृष्ठ किया गया है । 

झाशा है, यह पुस्तक मुख्यतः हमारे भारतीय किश्लोरों के लिए 
त्यन्त लाभदायक सिद्ध होगी । 
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१ |, मगिनी निवेदिता 


भगिनी निवेदिता एक आदर्श नारी थी । उनका जन्म किसी 
एक जाति एव राष्ट्र के लिए नही, बल्कि सम्पूर्ण मानव जाति 
के लिए हुआ था | शाइवत एवं चिरतन सत्य की खोज मे उन्होने 
अपनी सारी जिन्दगी व्यतीत कर दी । सत्कर्म उनके जीवन का 
साधन था और मानव-कल्याण जीवन का साध्य । उन्होने अपने 
चरित्र के माध्यम से यह सिद्ध कर दिया कि निःस्वार्थ भाव से 
उत्प्रेरित होकर, जन-कल्यारणा के लिए शत्र पे मिलने पर भी 
वह मित्र बन जाता है, और स्वार्थ-साधन के लिए मित्र से 
मिलने पर भी वह शत्रु बन जाता है। तात्पयें यह कि इस ससार 
में मनुष्य का दोस्त और दृश्मन दूसरा कोई नही होता, वह 
स्वय ही होता है। ज॑सा वह करेगा, वेसा ही वह पायेगा । 


जन्म, बाल्यकाल एवं शिक्षा-दीक्षा-- 


भगितो का जन्म आयरलेड के डुन्गानन टिरान नामक 


स्थान में २८ अ्रक्तूबर सन्‌ १८६७ ई० को हुआ था। उनके पित्ता 


के नाम संमुश्नल रिचमॉण्ड और माता का नाम मेरी इसाबेल 
हेमिल्टन था। 


तूकि भगिनी भ्रपने माता-पिता की सबसे बड़ी प्रृत्नी थी 
अ्रत घरेलू कार्यो की देखरेख भी उन्हे ही करनी पड़ती थी । 
साथ ही वे अपने पिता के समाज-सेवा कार्य में भी काफी दिल- 
चस्पी लेती थी। जब कभी रिचर्मॉण्डणी का धामिक प्रवचन 
होता था, वे बड़े व्यान से सुनती थी। इस प्रकार बचपन से 
उनके हृदय मे धर्म के प्रति आस्था एवं दौन-दखियों के प्रति 
सहानुभूति का भाव जागृत होने लगा । 

किन्तु दुर्भाग्यवश पिता का प्यार उनको बहुत दिनों तक 
नही मिल सका । कारणा, चौतीस वर्ष की उम्र मे ही संमुश्रल 
र्चिमॉण्ड इस ससार-सागर से विदा हो गए। पति की मृत्यु से 
मेरी इसावेल हैमिल्टन को श्रतिशय द से हुआ, भर अपने सभी 
बच्चो के साथ वे डिवानजञाण्र' से अपने पिता. हेमिल्टन के 
पास भ्रायरलेड' चली आयी, शौर वही पर स्थायी रूप से रहने 
भी लगी। 

हेमिल्टन भी धामिक प्रकृति के व्यक्ति थे। परिणामतः 
उनकी सगति में भगिनी की धामिक प्रवृत्ति और भी बलवती 
होती गई । नाना हेमिल्टन की छन्नछाया में ही उन्हें देशभवित 
दीन-हीनो की सेवा तथा स्वतन्त्रता का सच्चा ज्ञान हुआ । रक्ुल 
की निक्षा समाप्त करने बाद उनका नाम 'हेलिफॉकिस कालेज 
में लिसा दिया गया । 

कालेज के नियमित कार्यक्रम तथा शिग्ट बातावरगा का 
प्रभाव भगिनी के मस्तिष्क पर बहत ही अच्छा पढ़ा। नासा ने 
छात्रावास में रहने की इजाजत भो दे दी। द्तत्रावास का जीवन 
भगिनी के लिए वरदान सिद्ध हथ्ना | वहाँ के कठोर नियम का 
पालन फरने से, उनके कमंठ चरित्र को झोर भी अधिक बल 
मिला । वे प्री तन्‍्मयता के साथ शकांत्रचित्त होकर भ्रध्ययन 

पे ऊरने लेगी । 
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छात्र-जीवन मे उतकी विशेष अ्भिरुचि विज्ञान, समीत एंव 

ड्राइग मे थी। कहते है उनकी विलक्षण प्रतिभा पर विद्यार्थी तोः 

क्या, भिक्षकगण भी आाइरचर्य प्रकट करते थे। उनके मधुर सगीत 
की लयात्मक धुन पर तो सभी मसुग्ष ही हो जाते थे । 


प्रतिभा की धनी होने के कारण ही भगिवी ने १७ वर्ष 
की उम्र में ही कालेज को परीक्षा मे सफलता प्राप्त कर ली । 


शैक्षणिक प्रयोग की पृष्ठभूसि-- 


सन्‌ १८८४ ई० मे कालेज की परीक्षा मे उत्तोर्ण होने के 
द, उन्होने 'केसविक' के एक विद्यालय में अ्रध्यापन-कार्य 
प्रारम्भ किया । दो वर्षों के बाद सन्‌ १८८६ ई० में उन्हे रेक्स- 
हाम' मे एक जगह मिल गई, और वही पर एक सुविर्यात 
शअ्रभिनेता से उनका परिचय भो हुआ । चूंकि दोनो के विचार, 
स्वभाव एवं जीवन-दशन मे काफी एकरूपता थी अ्रतः दोनो 
व्यक्तियों में घनिष्ठ मित्रता हो गई और मित्रता के प्रन- 
मोल सम्बन्ध को श्रमरता प्रदान करने के लिए भगिनो ने उनकी 
जीवन-सगिनी बनकर रहने की इच्छा भो प्रकट की । किन्तु, 
शायद प्रभु को यह पवित्र सम्बन्ध पसन्द नही आया, अश्रत, अस- 
मय ही उस सुप्रसिद्ध अभिनेता को इस अ्रसार-ससार से अपने 
पास बुला लिया | 
परिणाम यह हुआ कि भगिनी ने नौकरी को _ ताँजलि दे 
दी और पुन ॒ अपनी माता के सम्पर्क मे आकर जोवन-यापन 
करने लगी । अब उनका अ्धिक्राश समय विभिन्न विषयों के 
अध्ययन एवं आध्यात्निक चिन्तन मे व्यतीत होने लगा । इसी 
सिलसिले मे उनका ध्यान स्विट्जरलेड के महान शिक्षाझ्मास्त्री 
पेस्टालॉजी एवं जमेंनी के महान शिक्षाश्षास्त्री फ्रोवेल के शिक्षा- 
दशन की शोर गया और वे उनके अभिव्यक्त विचारों से काफी 


श्र 


प्रभावित हुई । बच्चों की प्राकृतिक योग्यता के श्रनुक्ूल शिक्षा- 
दीक्षा के सम्बन्ध में उनका कहना था, कि--बच्चो के अनु- 
गासन, सेल, निरीक्षण, अनुकरण श्र निर्माण के लिए उतकी 
प्राकृतिक योग्यता के श्रनुकुल अभ्यास तथा सतुष्टि के माध्यम 
से शिक्षा का प्रारम्भ होना चाहिए ।' 

यों तो इस आदर्ण को व्यावहारिक रूप देने के लिए उस 
समय इगलेड के अ्नेकानेक शिक्षाशास्त्री प्रयत्नशील थे, किस्तु 
श्री लेगमान एवं श्रीमती डी० ल्यू० के नाम विभेप उल्लेखनीय 
हैं। सोभाग्य से उन लोगों के साथ भी भगिनी का परिचय हो 
गया और ये भी उन्हें ग्रपता सक्रिय सहयोग देने लगी। प्रतिभा- 
शालिनी होने के कारण इनका सम्बन्ध 'सण्डे क्लब से भी हो 
गया और शर्ते -नर्ने. सिर्फ इनकी वाकपठुता एवं गद्यनलेखन की 
मौलिकता का ही स्वागत नही किया गया, बेलिकि इनका नाम 
एक कुशल शिक्षाझ्यास्त्री के रूप में चारो तरफ सुविख्यात हो 
गया । 

कुछ दिनों के वाद इन्होने स्वतंत्र रूप से स्‍्वय एक विद्यालय 
खोलने की योजना बनाई | लोगों के द्वारा उनकी योजना का 
भरपूर स्वागत किया गया और परिणामत: सन्‌ १८६२ ई० में 
विमब्नेडान में एक शिक्षालय की स्थापना भी की गई | ये व्याव- 
हारिक शान के हारा बच्चो को शिक्षा देना चाहती थी। भगिनी 
वा बाहना था कि सिर्फ सैद्धान्तिक ज्ञान से बच्चो की मानसिक 
स्वत्त्रता विनप्ट हो जाती है श्रीर आगे चलकर उनके विचार 
भी कु ठित हो जाते है । 

नए निक्षा के झादण् को व्यावहारिक रुप प्रदान करने के 
लिए उन्होंने सेल-कुद को अधिक प्रश्य दिया । सभी बच्चो को 
विभेषकर भेल-कृट के माध्यम से ही शिक्षा दी जाने लगी। 


। रे 


विद्यालय में चित्रकार भी रखे गए । इनके चित्रकार चिज्नकला 
में इतने निपुणा थे कि धीरे-धीरे सभी बच्चे स्वत' ही* चित्रकला 
की ओर उन्मुख होने लगे | इस प्रकार लगभग १८९६५ ई० तक 
'भगिनी का जीवन शिक्षा की सेवा मे; ही व्यत्तीत हुआ । किन्तु 
अ्रव धीरे-धीरे इनका विशेष ध्यान अध्यात्म-दर्शन की ओर 
मुडने लगा और आध्यात्मिक साधना मे ही ये श्रपना अधिकाश 
समय व्यतीत करने लगी । 

स्वामी विवेकानंद से भेंट-- 

ज्ञातव्य है कि अन्त प्रेरणा से उत्प्रेरित होने के कारण 
भगिनी का ध्यान अ्रब सामान्य शिक्षा से हटकर धार्मिक शिक्षा । 
की शोर गया और आत्मिक शान्ति के लिए उन्होने ईसाई धर्म 
एव प्राकृतिक विज्ञान श्रादि का विधिवत्‌ अध्ययन प्रारम्भ कर 
दिया । 

इसी बीच सन्‌ १८६५ ई० मे उनकी लन्दन में ही स्वामी 
विवेकानन्द से भेट हुई और उनके वेदान्त-दर्शंत से प्रभावित 
होकर वे उनकी शिष्या भी वन गई । इस सम्बन्ध मे भगिनी ने 
स्वय श्रपनों सुप्रसिद्ध पुस्तक “दि मास्टर एज आई सा हिम' में 
लिखा है-- 

“यह समय आया, जब स्वामीजी के इगलेड छोडने से पहले 
मैने उन्हे गुरू कहकर सम्बोधित किया। मैने उस व्यक्ति के 
पराक्रमयुकत तन्तु को सत्य के रूप मे स्वीकार किया था, और 
उनके देश के लोगो के लिए उनके प्रेम को दासो बनने की इच्छा 
भी व्यक्त की थी। लेकिन, इससे भी अधिक मैने उनके चरित्र 
ओर स्वभाव का अ्रभिवादन किया था । धामिक गुरु के 
रूप मे मैंने देखा कि उसके पास अपने सद्विचारों को व्यक्त 
करने के लिए विचारो की प्रणाली थी, जिसके सम्बन्ध मे क्षण- 


१४ 


भर के लिए भी हृढ्ताएुतक कुछ नहीं कहा जा सकता; उच्होंने 
उस सत्य का स्सारवादन किया तथ्य उसका अ्रग्नगामी बनकर 
कही, किसी ओर चल पड़े शोर जिस मजिल तक उस सत्य ने 
मुझे अन्तभू त किया, मै उतकी शिप्या बन गई ४१ 
और, इसके बाद जब जनवरी सन्त १८६७ ई* में स्वामी 
विवेकागन्द भारत लौट आए, तव भगिनी ने पूरी तत्परता के 
प्तावथ इगर्लह में वेदान्त-दर्भन एवं भारतीय सस्कृति का प्रचार- 
प्रभार किया। किन्तु, लगभग एक वर्ष के वाद उनके मन में 
भारत-अमणा की उत्कट अभिनापा जागृत हुई, सौर उन्होने एक 
मासूम पुत्री की तरह स्वामी विवेकानन्द के साथ पत्राचार करना 
प्रारम्भ कर दिया। अपने आाना-पन्र में स्वामीजी ने लिखा था-- 
'मुके अ्रव पूर्णा विश्वास है कि भारत का उत्तरदायित्व सम्भा- 
लने के तिए तुम्हारे सामने स्वर्णमय भविष्य है। जिस चीज 
की यहाँ अतिथय आवश्यकता थी, वह पुरुष नहीं, नारी थी, 
एक सच्ची सिहनो (साहसी हृदय की नारी) जो भारतवासियों 
के लिए और खासकर यहाँ को स्त्रियों के लिए कार्य करे।” 
इस प्रफार २४ जनवरी सन्‌ १८६८ ई० को प्रातः १० बजे 
भगिनी निवेदिता ने भारत की पृण्ब-भूमि का दर्शन किया । 
संघर्षपूर्ण जोवन-- 
एक दिन बातलिाप के सिलसिले से भगिनी निवेदिता ने 
स्वामी चिवेकानन्द से पुछा-'मै किस प्रकार भारत की सेवा 
अच्छी तरह कर मकती हूँ।' स्वामीजो ने उत्तर दिया--'भारत 
से प्रेम करो। किल्‍तु भारत से प्रेम करने के लिए पहले भारत 
१, परमरश्यस्प्रसाद सिदु--हाप्ट्र विश्वत्ति: भगिनी निवेदिता 
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को पहचानना होगा ->ऐसा सोचकर भगिनो नें भारतीय सस्कृति, 
सभ्यता, धर्म एवं इतिहास आदि विपयो का विधिवत भ्रध्ययन 
करता प्रारम्भ कर दिया। अब फिर अध्ययन, चिन्तन श्ौर 
मनन ही उनका खास विपय बन गया । 

उस समय रामक्ृष्ण आश्रम से श्रीमती बुल नमक एक 
विधवा रहा करती थी, जिन्हे स्वामोजी 'धोर-माता' कहकर 
सम्बोधित करते थे । चूंकि भगिनी उनके साथ काफी चुल- 
मिल गई थी, श्रत वे उन्ही के साथ रहकर आननन्‍दपूर्वक 
जीवन व्यतीत करने लगी । 

२५ मार्च सन्‌ १८९८ ई० को भगिनी ने अपने श्री गुरुदेव, 
श्री स्वामी विवेकानन्द के चरणकमलो मे आ्रात्मसमर्पण किया, 
उसो दिन वे एलिजाबेथ मार्गरेट नोबुल (सगिती के बचपन का 
मौलिक नाम ) से भगिती निवेदिता (सिस्टर निवेदिता) कह- 
लाई; और उसी दिन से 'शिवोपासना', 'आ्राजन्म ब्रह्मचर्य-पालन' 
एवं 'मानव-सेवा' का हढ सकलप लेकर भारत एवं भारतवासियों 
के चतुर्दिक विकास में तब-तन-धन से तललीन हो गई । 

स्वेप्रथम उन्होने कलकत्ते के बोसपाडा लेन मे एक वालिका 
विद्यालय की स्थापना की, तदुपरान्त विद्यालय का खर्च जुटाने 
के लिए देश-विदेश का दौरा किया, फिर भारत के घामिक, 
सासकृतिक एवं राजनीतिक पुनर्जागरण के लिए उस महान 
आत्मा ने भारत, इगलेड एवं अ्रमेरिका के कोने-कोने मे जाकर 
भारतीय कला, भारतीय नारी का आदर्ण, राम, कृष्ण, बुद्ध, 
ईसा, श्रूव, प्रह्नाद एवं स्वामी विवकानन्द श्रादि के जीवन- 
दर्जन, भारत में आध्यात्मिक जीवन, राष्ट्रीय एकता की मूल- 
भूत समस्याएँ, राष्ट्रीय शिक्षा की समस्या और उसका समा- 
घान, आधुनिक विज्ञान में भारत का मस्तिव्क श्रादि विविध 
विपयो पर विद्त्तापूर्णा व्याख्यान दिया तथा विश्व के श्रधिकांश 
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बुद्ध मनीपियो का ध्यान गुलाम भारत के अनुपम आादक्षों की 
झोर सिर्फ आकृप्ट ही नहीं किया, वल्कि उन पर नये ढंग से 
भ्नुणीलन करने के लिए उन्हे बाघ्य भी किया । 


भारत में हक्षणिक प्रयोग--- 


सर्वप्रथम भगिनो निवेदिता ने १६ नवम्बर सन्‌ १८६८ ई० 
को कलकत्ता के वोसपाडा लेन में एक बालिका विद्यालय की 
स्थापना की । चूँकि उस समय वालिकाशो को उनके घर से बुला- 
कर लाना पडता था और पुन* छुट्टी के वाद सबो को अपने- 
अपने घर पहुँचाना पड़ता था, श्रतः भगिनी ने एक दाई को भी 
नियुवत किया । पढ़ाने-लिखाने के साथ-साथ छात्राओं को सिलाई, 
पेधिग एव सगीत आदि की भी शिक्षा दी जाने लगी। समय- 
समय पर भगिनी के द्वारा विविध विपयों पर (यथा--जिक्षा 
शौर धर्म, ब्रह्मचयं श्र जोबन, बोटनी और ड्राइग, फिजिश्ना- 
लौजी और सिविग, भारतीय नारी के झआादर्श झ्रादि) प्रव- 
चन भी दिये जाने लगे । परिणाम यह हुआ कि थोडे ही दिनों 
में उक्त विद्यालय को स्याति सम्पूर्ण भारत में फेल गई और 
दूर-दूर से लोग भगिनी के श्रादर्ग विद्यालय का निरीक्षण करने 
के लिए आने लगे । 

स्वामी विवेकानन्द की सलाह के अनुसार बेलूर मठ में ही 
एक कटीर उद्योग की स्थापना की गई, जिसमे 'श्राम के जाम 
झ्ौर वगाली चदनी' के निर्माग्गा को सबसे अधिक प्रमुंखता दी 
गई। प्रारम्भ में तो इस उद्योग से विद्यालय की आवधिक 
आाबध्यबसाओों को पति में भी काफी सहयोग मिल जाया करता 
था, किन्तु जब धीरे-धीरे छात्राओं की सख्या में वृद्धि होने लगी. 
और बड़े पमाने पर सैक्ष णिक साधनो की आवध्यकता महसूस की 
जाने लगी, तब भगिनी को भीपरा श्राथिक सकठो का मुकावला 


करना पडा। जब शअ्रथक प्रयास करने के बाद भी विद्यालय 
की आधथिक स्थिति में सुधार नही हुआ, तब भगिनी ने विद्यालय 
का कार्य-भार सुधीर बहन (उस समय की एक प्रमुख समाज- 
सेविका ) के हाथो में सौप दिया, और स्वय इगलेड एवं अमेरिका 
आदि देशो मे हिन्दू-वर्म, वेदान्त-दर्शन, भारतीय सस्क्षृति की 
विभेषताएँ आदि विविध विषयो पर व्याख्यान देने के लिए 
प्रस्थानकर दिया। स्मरणीय है कि इसी सिलसिले मे उन्होंने अ्रपने 
विद्यालय सचालन के लिए भो काफी धन-राशि एकत्र करली, 
ओर लगभग दो वर्षो के बाद पुतः सत्‌ १६९०२ ई० में थे भारत 
लौटकर अपने शैक्षणिक प्रयोगो मे तन-मन-धन से तल्लीन 
हो गई । 
इस बार इन्हे कुमारी क्रिश्चिग्राइन ग्रीन स्टीड नामक एक 
जर्मन महिला (जो स्वामी विवेकानन्द की शिष्या थी), सुधीर 
बहन एव पुष्पादेवी आदि प्रमुख समाज-सेविकाश्ो के द्वारा काफो 
सहयोग मिला, अत. उन्होने अपने विद्या-मदिर में अनेकानेक 
नवीनतम प्रयोग भी किए, यथा--बालिक़ा विद्यालय मे ही एक 
महिला विद्यालय की स्थापना की गई जिसमे महिलाझो की 
सुविधा को देखते हुए उनके पठन-पाठन का समय १२ बजे से 
४ बजे दिन तक निर्धारित किया गया, वही पर एक बाल-शिक्षा- 
गृह की भी स्थापना की गई, जिसके सम्बन्ध से भगिनी ने यह 
योजना प्रस्तावित की, कि छ माह तक बालको को शिक्षा-दीक्षा 
दी जाएगी, और छ माह तक वे भारत के विभिन्न क्षेत्रो का भ्रमण 
करेगे । यहाँ यह भी जान लिया जाए कि प्रथम वर्ष स्वामी 
सदानन्दजी कुछ लडको के साथ (जिनप्रे विश्व-कवि रवीन्द्रनाथ 
ठेगोर के सुपुत्र श्री रतीन्द्रनाथ भी एक छात्र थे) पिण्डारी एव 
ग्वालियर की यात्रा पर गए भी और दूसरे वर्ष के लिए भी 
योजना बनाई जाने लगी, किन्तु पैसे के अभाव में भगिनी 
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को इस राष्ट्रीय थिक्षा-प्रयोग की योजना को भी ठप कर 
देता पठा । ह 
इसी बीच कुमारी क्रिश्चिग्राइन, सुधीर वहन एवं पृष्पादेवी 
आदि भो अपने-प्रपने व्यक्तिगत एवं पारिवारिक जीवन मे 
उलभझ गई और विद्यालय का सारा भार भगिनी को अकेले ही 
वहन करना पडा । फिर भो, उस महान्‌ आत्मा ने विद्यालय के 
शासन-सचालन एवं अध्ययन-भ्रध्यापन में किसो तरह का व्यच- 
घान उपस्थित नही होने दिया । इस प्रकार दुर्गा-पूजा की छुट्टी 
का समय भी निकट थ्रा गया, भ्रत विद्यालय को वन्दकर भगिनी 
भी श्री एव श्रीमती जे० सो० वोस के साथ स्वास्थ्य-सुधार के 
लिए दाजिलिंग चली गई । किन्तु विधि के विधान को कौन 
जानता है ! वहाँ जाने के बाद भी उनके स्वास्थ्य मे किसी तरह 
का सुधार नही हुआ शौर रक्‍तातिसार से अतिशय पीडित हो 
जाने के कारण १३ अ्रवतूबर सन्‌ १६९११ को उस गहान झआात्मा 
ने निर्ममतापूर्वकं इस लोौकिक जगत्‌ से अपना देहिक नाता तोड 
लिया । 
ध्राज भी हिमालय की गोदी में, चिरन्तन श्ान्त-निद्रा मे 
निमस्न राष्ट्र-विभूति भगिनी निवेदिता की समाधि पर खड़ा 
स्मारक यह घोपणा कर रहा है :--“यही पर भगिनी निवेदिता 
नर थान्ति मे निमग्न है, जिसने श्रपता सर्वस्व भारत को दे 
दिया ।” 
जीवन-दर्दोन -- 
भगिनी निवेदिता का जीवन-दर्णन मूलतः वेदान्त-दर्शन पर 
शराब रित है। प्रन्य अदंतवादियों की तरह वे भी ईश्वर को 
वेदों के श्रुत रूप को, एवं सृप्टि-चक्र को मानती थी। उनका 
हंना था किआत्मा सत्य है जो अनेक रूपों में प्रतिभासित 
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होती है। वे प्रकृति और पुरुष मे कोई अन्तर नही मानती थी । 
उनका कहना था कि सारा विश्व एक है और एक हो सत्‌ वाना 
रूपो मे प्रतिभासित होता है। तात्पर्य यह कि समस्त विश्व 
ब्रह्म का प्रतिभासिक रूप है, वह (ब्रह्म) विश्व का वास्तविक 
नही, केवल श्राभासी उपादान कारण है । 

वे खुले शब्दों मे अपने श्री गुरुदेव के विचारों का समर्थन 
करती थी, कि “भ्ज्ञानवश व्यक्ति जगत्‌ को देखता है, ब्रह्म को 
नही । जब उसे ब्रह्म का ज्ञान होता है तब उसके लिए जगत्‌ नहीं 
होता। अज्ञान, जिसे माया कहते है, जगतु का कारण है क्योकि 
इसी के कारण निरपेक्ष अपरिवर्तनशील सत्‌ व्यक्त जग्रत्‌ के रूप 
में प्रतिभासित होता है। माया शून्य या श्रसत्‌ नही है। यह सत्‌ 
भी नही है, क्योकि निरपेक्ष अ्रपरिवर्ततशील तत्व ही एकमात्र 
सत्‌ है...पह (माया) न तो सत्‌ है, न असत्‌ है। वेदान्त मे इसे 
अनिवंचनीय कहते है। यही जगत्‌ का यथार्थ कारण है। ब्रह्म 
उपादान का रण है, और माया नाम-रूप का कारण है। ब्रह्म 
नाना रूपो मे परिवर्तित जेसा प्रतिभासित होता है...व्यक्ति- 
सीमित जीवात्मा के कारण मै अपने को अन्य वस्तुओं से भिन्न 
समभता हूँ । श्रत: यही घृणा, ईर्ष्या, दु ख, सघर्ष आदि अ्रनिष्टो 
का कारण है। इसके परिहार से सभी सघर्ष, सभी दुःख समाप्त 
हो जाते है ** ।”* 

अत भगिनी ने मानव-सेवा को ही सारी उपासना का सार 
बताया है। उनका कहना था कि जाति, धर्मे एवं विभिन्‍न 
सम्प्रदायो के विचारों को छोडकर पवित्र बनो, अपने-प्रापको 
पहचानो, जगत के अशणु-अणु मे ब्रह्म के स्वरूप का दर्शन करो 
भौर दूसरो की भलाई के लिए अपने दुलंभ मानव-जीवन का 
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उत्सर्ग करो, यही तुम्हारा वास्तविक धर्म है श्र यही है उस 
परमपिता परमेंइ्वर की वास्तविक आराधना । 
शिक्षा-दर्शन -- 

भगिती निवेदिता का शिक्षा-दर्शन मूलत. उनके जीवन- 
पर आ्राधारित है । स्वामी विवेकानन्द की तरह उनका भी यही 
कहना था कि “शिक्षा मनुष्य की अ्रन्तनिहित पूर्णता का प्रकाश 
है ।” झ्रत: जब तक प्रकाश की समुचित व्यवस्था नही की जाती, 
तव तक मनुष्य का चतुर्दिक विकास भी नहीं हो सकता। वे 
कर्म के माध्यम से विद्याथियो को शिक्षा देना चाहती थी। 
उन्तका कहना था कि सिफ्फ संद्धान्तिक शिक्षा से बच्चों की मान- 
सिर स्वतत्रता विनप्ट हो जाती है श्रोर आगे चलकर उनके 
विचार भी कुण्ठित हो जाते है । भ्रत. शिक्षा का सम्बन्ध व्याव- 
हारिक जीवन से होना चाहिए ।” 

भगिनी के शथिक्षा-सिद्धान्तो पर पेस्टालॉजी एवं फ्रोवेल के 
शिक्षा-दर्गन का काफी प्रभाव पड़ा था। अत' उन्ही की तरह 
इन्होंने भी वच्चों की गक्तियों के स्वाभाविक विकास को अत्य- 
घिक महत्व प्रदान किया । पेस्टालॉजी ने अ्भ्यात्त' को न्नन्त- 
निहित शक्ति के विकास का आधार माना था और फ्रोवेल ने 
आत्मक्रिया' को, किन्तु भगिनी ने श्रावश्यकतानुसार दोनो को 
प्रश्रय दिया | यही कारण था कि जब इगलेड में उन्होने स्पसंत्र 
रूप से एक प्रयोगात्मक विद्यालय की स्थापना की और खेलकूद 
एवं झम्यास के सहारे छाटे-छोटे बच्चा को विभिन्न विपयो में 
सफलतापूर्वक प्रशिक्षित किया, तव वर्हां के बढ़े-बदे शिक्षामास्त्री 
भी झानन्दातिरेक से उनका गुस्सगान करने लगे । 

उनके अनुसार प्रत्येक विद्यार्थी ममाज का एक झावद्यक 
अग है, भतः सामाजिक वातावरण में ही उसकी शिक्षा-दीक्षा 


र्ृ 


का प्रबन्ध होना चाहिए। वे शिक्षा को बालको के सर्वागीण 
विकास का साधन मानती थी । उनका कहना था कि जिस शिक्षा 
से विद्याथियो का शारीरिक, सानसिक, नेतिक एव सामाजिक 
विकास न हो, उसे शिक्षा की उपाधि नही ग्रिलनी चाहिए। 
भगिनी ने दण्ड-विधान का भी काफी विरोध किया था, उनके 
अनुसार दण्ड या दबाव से विद्याथियो मे भय उत्पन्न होता है, जो 
उनके स्वाभाविक विकास का सबसे बडा जझत्रु है। श्रत. विद्या- 
लय का वाताव रण हो ऐसा बनाया जाए कि विद्या्थियो को 
स्वत. ही भ्रनुशासन-विधान का पालन करता पडे । 

जहाँ तक पाख्यक्रम का सम्बन्ध है, भगिती ने अपने विद्या- 
लय के पाव्यक्रम मे भाषा, गणित, भूगोल, ड्राइग एवं बागवानी 
आदि तमाम महत्वपूर्ण विषयो को स्थान दिया था । 

वे सेक्यूलर एजूकेशन के पक्ष में थी। उनका कहना था कि 
स्‍त्री और पुरुष--दोनो के लिए शिक्षा की समुचित व्यवस्था 
की जानी चाहिए। आत्मा का कोई 'सेक्स' (865) नही होता, 
स्‍त्री और पुरुष दोनो के भ्रन्दर एक ही आत्मा विराजमान 
है। अत. दोनो को ही आत्मिक विकास का समुचित अवसर 
मिलना चाहिए। यहाँ यह भी जान लिया जाए कि भगिनों ने 
बालिकाशो के लिए सिलाई पेटिंग एवं सगीत आदि विषयो की 
व्यवस्था अलग से करने की सलाह दी थी । साथ ही नारी के लिए 
'मानवत्व' शब्द पर जोर देते हुए उन्होने कहा था, “पत्नीत्व' से 
पहले नारीत्व और नारीत्व से पहले मानवत्व, ऐसी वस्तुएँ है 
जहाँ पर प्रत्येक युग मे बालिकाशो की शिक्षा का लक्ष्य होना 
चाहिए 77 (ज़त्फथ्मा0०१ 0४००० फऋर्मभा००ते बाते शत्रागध्ापांतए 
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छर्लश0-छ8च तावगरोा।00ते 48. ध्व्यगनप्रटुर 4 हयाली वाह एतेप्ररकन 
कींता ता 6 दराएँ| शाप छाए गंघ पश्क्षह महल ) 
वे शिक्षा को ग्रात्म-निर्भर बनाना चाहती थी | कारण, जब 
तक शिक्षा में आत्म-निर्भरता नहीं आ जातो, तव तक न तो 
विद्यायियों का स्वाभाविक विफास ही हो सकता है भौर न 
राष्ट्रीय सस्कृति के श्रनुकून जाश्वत गक्ति ही अजित की जा 
सकती है। थिक्षा की राष्ट्रीय समस्या का श्रोर सकेत करते हुए 
उन्होने कहा भी था--"जिक्षा की समस्या एक राष्ट्रीय समस्या 
है श्लौर इसके लिए तुम्हारे जीवन का एक अशिष्षित व्यक्ति 
किसी भी प्रकार से तुम्हारी श्रावश्यकताश्रों मे अपना योगदान 
नही दे सकता | हाँ, एक विदेशी ऐसा कर सकता है, यदि वह 
राष्ट्रीय जोवन के यथार्थ श्रादर्श के अनुरूप समय के महात्म्य 
को ध्यान में रखते हुए कार्य करता हें । किन्तु वह ऐसा कभी 
नही कर सकता, अत. तुम्हे श्रपनी मदद,भ्राप करनी होगी । 


देशप्रेम तथा राष्ट्रीय एकता के प्रति विद्याथियों को जाग- 
रूक रसने के लिए भगिनो ने पर्यटन को श्रावश्यक माना है । 
इस सम्बन्ध में उनका कहना है --“देश की वास्तविक स्थिति को 
समभने के लिए, गरोवो के दू स को सूद्षम रूप से जानने के लिए 
एवं वालको के हृदय मे राष्ट्रीयता को भावना पंदा करने के 
लिए भारत के कोने-कोने मे उनका भ्रमण करना श्रावव्यक है।' 
$ तक भाषा एवं लिपि का सम्बन्ध है, भगिनी ने सम्पूर्गा 

राष्ट्र के लिए एक भापा (राष्ट्रभापा) और एक ही लियि को 
आवद्मक माना है। इस सम्बन्ध में उनका सुझाव है--यिदि 
भारत की जनता एक ही भाषा का प्रशोग करती है, एक ही 
तरह से अपने भावों को अभिव्यक्त करतो है. एक हो झादर्ण पर 
चिन्तन की भूस मिटाती है, एक हो भक्ति के सहारे उसे सुरक्षित 


ररे 


किया जाता है, तो हमारी एकता स्वत मजबूत हो जाएगी 
बिहार, बगाल, उडीसा आदि सवो को एक ही लिपि का इस्ते- 
माल करना चाहिए इस प्रकार अल्प गक्ति और साधन से ही 
हम राष्ट्रीय एकता को मजबूत करने मे सक्षम सिद्ध हो सकते 
है रण थृ 

प्रइन उठता है, जन्म से विदेशी और कर्म से भारतीय, उस 
महान्‌ आत्मा के इस महत्वपूर्णों सुझाव से उत्प्रेरित होकर भी 
हम 'राष्ट्रभाषा हिन्दी! और देवनागरी लिपि! को मन, वचन 
आऔर कम से अमल मे नही ला सकते ” यह एक ऐसा प्रश्न है 
जिस पर प्रत्येक भारतवासी को, जो विशेषकर जन्म और कर्म 
दोनो से भारतीय है, ईमानदारीपूर्वक विचार करना चाहिए। 


राष्ट्रीय पुनर्तिर्माण से सम्बन्धित श्रन्‍्य बहुमूल्य संदेश -- 


१ भारत-प्रेम--“मै भारत को प्रेम करती हूँ, क्योकि यह 
सभी धर्मो का सर्वश्रेष्ठ और सर्वोत्तम जन्म-स्थान है, यही सबसे 
ऊँचा हिमालय पंत है--क्योकि, यह वह देश है जहाँ निवास 
करने के लिए साधारण गृह है, जहाँ घरेलू सुख और आनन्द 
अधिकतम मात्रा मे पाये जाते है और जहाँ की स्त्रियाँ स्वार्थहीन 
होकर विनीत भाव से प्रसन्नतापूर्वक अपने अ्रविभक्त एक 
की सेवा-सुश्नुषा प्रात काल से लेकर ओस की भीरी संध्या तक 
करती है ।” 

२. राष्ट्रीय एकता--(क) “एकता अतीत की वस्तु नही है, 
वह तो यथार्थ और जीवन्त है शभ्रर्थात्‌ वर्तेमान की वस्तु है, केवल 
इस भूमि की सनन्‍्तान उसके प्रति जागरूक नही है ।” 


.. पघ्ाप्रप8 00 रिक्रा0्ग्रणे सतेपए&600णा हा पा08---87 8007१ 
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(ख) “एकता का निर्माण राष्ट्र का नागरिक स्वय करता 
है। कोई विदेशी उसे एकता का सबक नहीं सिसला सकता*** 
यदि भारत में स्वत्त एकता नही है, तो वह बाहर से नहीं दी 
जा सकती ।* 

(ग) “राष्ट्र का कल्याण ही तुम्हारा मुख्य उद्देश्य होना 
चाहिए | सोचो कि सम्पूर्ण देश तुम्हारा श्रपना देश है शोर देश 
को तुम्हारे कर्तव्य की आवश्यकता है।* 

२. राजनीतिक पान्दोलन का उद्देद्य--(क) “भारतीय 
राष्ट्रीय काग्रेस' नामक लेख मे उन्होने एक बार लिखा था-- 
“बस्तुत. इस समय तरुण भारतीयों को यह सोचना हे कि 
उनका श्रान्दोलन पक्षपातपूर्ण राजनीति का बिल्कुल नही; बल्कि 
राष्ट्रीय है, श्र्थात्‌ एक होकर आगे बढ़ना है ।” 

(ख) “घर्म के मामले मे भारत को पश्चिम से कुछ लेना 
नही, वल्कि कुछ देना है। सामाजिक क्षेत्र में भी श्रव भारत को 
सोचना है और ग्रावश्यकतानुसार उससे परिवर्तन भी लाना है। 
इसमें कतई सन्देह नहीं कि भारतवासियों मे अश्पने-आपको 
सम्भालने की भरपूर योग्यता है। किसी भो विदेशों को भारत 
के आरान्तरिक मामले मे सलाह देने और इसके रचनात्मक कार्यों 
में विध्त डालने का कोई अधिकार नही है। परिवर्तन होगा, 
झवदय होगा और मौलिक परिवर्तन होगा, हमे पूर्णों विश्वास 
है । 
है ४. भसारतत्र्ष अ्समान्य नारियों की भ्ुपि-- (_क) “भारतवर्प 
असमान्य वारियों की भूमि हू। जहाँ कही हमलोग व्यान दौटाते 
है-चाहे वह इतिहास हो वा साहित्य, प्रत्येक क्षेत्र में हमलोग 
उन आक्ृतियों से भेंट करते है, जिनके पराक्रम को उसने (भारत- 
माता ने) जन्म दिया और पहलानना झौर तबसे उनकी याद- 
गारी को सद्ा-सर्वदा अलीकिक रसती मरा रही है ।” 


रु 


(ख) “भारत का भविष्य पुरुष से अधिक नारा पर निर्भर 
करता है। क्या तुम्हे याद नही है कि तुम्हारी ही माँ भौर बहनें 
प्राचीनकाल में पति के साथ सती हो जाती थी ? क्या वह 
साहत नही था ? सीता के आदर्श को कौच नही जानता ? क्‍या 
तुम उम्रा और साविच्नी को भूल सकती हो ?** तुम्हे नही भूलना 
चाहिए कि राम, कृष्ण और शकराचार्य अपनी-अपनी माता के 
बहुत ऋणी थे। माता ने ही उतका निर्माण किया था। क्या 
तुम अ्रपनती सन्‍्तान को वसा नही बना सकता हो ? - ऐ हिन्दू 
माताशो ! अपनो सन्‍्तान को ब्रह्मचयें का पाठ पढाओो, क्योकि 
ब्रह्मचर्य मे ही सारी शक्तियाँ निहित हैं। उसके हृदव में दया को 
भावना उत्पन्न करो ताकि वह देश के गरीबो के दु ख को समझ 
सके, उनको देखने से उसके हृदय में दया की भावना उभरे 
और वह उसके निदान के लिए सक्रिय हो ।” 
हिन्दू-धर्म के पक्ष सें 

(7) “माता की गोदी बच्चो के लिये सर्वोत्तम पाठशाला 
है। अत' प्रत्येक माता का कत्तव्य है कि वह वचपन से ही अपने 
बच्चो को राष्ट्रभक्ति का ज्ञान कराएं ।” 


(क) “भारत के आध्यात्मिक कोप से ससार कों वॉटने के 
लिए प्रचुर सम्पत्ति है भर यही कारण है कि मैं हादिक उत्कठा 
लेकर इसकी सेवा करने के लिए आई हैँ । 

(ख) “हिन्दू-धर्मं एक सकलन है, एक पथ या सम्रदाय 
नही, यह एक आध्यात्मिक विश्वविद्यालय है, एक आध्यात्मिक 
गिरिजाघर नही, श्र बोद्ध-धर्म इस सकलन का अविच्छेद 
अझग है। 

([ग) “वेदान्त-दर्शन का दार्शनिक तो हम लोगो को मार्ग 
बताकर चला गया, तो क्‍या वेदान्त की जिन्दगी समाप्त हो 


न 


है 


गई ? नहीं, वह तो गाश्वत और चिरन्तन है, वह इसलिए हम 
सवों को छोड़कर चला गया है कि हम लोग श्राध्यात्मिक चिन्तन 
से उस मार्ग को समझे और उस पर चले । 

इस प्रकार यह कहा जा सकता है कि भगिती निवेदिता देवी 
गुणों से विभूषित एक आदशो नारी थी। दया, क्षमा, सरलता, 
सत्य-धर्म के प्रति निष्ठा एव स्वतत्र प्रकृति आ्रादि उनके चरित्र 
की खास विशेषताएँ थी । यदि धर्म के क्षेत्र में वे निष्काम कर्म- 
योग को मानने वाली सन्या सिनी थी, तो शिक्षा के क्षेत्र से व्याव- 
हारिक और मनोनुकुल शिक्षा को प्रश्नय देने वाली कुशल 
शिक्षिका, और यदि राष्ट्रीय राजनीति के क्षेत्र में उनका प्रमुख 
नारा था--राष्ट्र निर्माण” तो विश्व राजनी ति के क्षेत्र में उनका 
प्रमुख नारा था--'मनुष्य-निर्माण' यदि एशिया को उन्होने धर्म 
की जननी' कहकर सम्बोधित किया, तो हिन्दू-धम को आध्या- 
त्मिक विश्वविद्यालय, श्रौर अन्त मे सम्पूर्ण मानव-जाति को 'माँ 
की सन्‍्तान कहकर सम्बोधित करने वाली वह महान्‌ विभूति 
स्वय सम्पूर्ण सृष्टि की माँ बन गई । 


रवीन्द्रनाथ टेगोर 
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भपती संस्कृति के प्रति अ्रसीम श्रद्धा रखते हुए, विश्व- 
कल्याण का मार्ग वही व्यक्ति प्रशस्त कर सकता है, जो 
विश्वात्मा का विशेष श्रश लेकर इस धराधाम पर भझ्रवतरित 
हुआ हो । वैसे विश्व-कल्याणकारी महान श्रात्मा को प्रतिभा 
को, जो अखिलेश्वर सृष्टि के लिए 'आलोक' की याचना करता 
है, शब्दों की. संकुचित सीमा में नहीं बाँधा जा सकता। वह 
सृष्टि के कश-कण से परिचित रहता है, जीवात्मा के जीवन 
का कोई भी क्षेत्र उससे अ्रछृता नहीं रह सकता । वह सबका 
बन जाता है, और सब उसका । 


विश्व-कवि रवीन्द्रनाथ टैगोर भी ऐसी ही श्रमर विभूतियों 
में से एक थे। भारतमाता की गोद मे उस श्रनमोल पुष्प का 
श्रभ्युदय हुआ, किन्तु अपने श्राचरण की पवित्रता एव दिव्य 
सदेश के सहारे उसने सम्पूर्ण विश्व को सुगन्धित कर दिया, वह 
सबों का कंठहार बन गया, सब उसके बन गए और वह सब का 
बन गया। 


श्र 


प्रभु से उनको प्रार्थना सुनिए--मेरे प्रभु, मेरी यही प्रार्थना 
है कि मेरे मन की क्षुद्रता के मूल पर भ्ाघात करो । अपने जीवन 
के सुख-दुःख को सरलता से सहन करने की जक्ति दो। सेवा- 
भाव मे मेरे प्रेम को सफल होने का बल दो । दीन-दुखियों को 
सदेव अपनाने और धृष्टता के आगे कभी न भझुकने का साहस 
दो। दिन प्रतिदिन की क्षुद्रताओ्ों से मन को ऊंचा उठाए रखने 
की शक्ति दो और मुझे वल दो कि मैं भ्रपती शक्ति को तुम्हारी 
इच्छाश्रों के आगे सप्रेम समापित कर दूं । 
जन्म, घाल्यकाल एवं शिक्षा-दीक्षा-- 


इनका जन्म ६ मई, सन्‌ १८६१ ई० को कलकत्ता में हुआ था । 
ये अपने सात भाइयों में सबसे छोटे थे । इनके पिताजी का नाम 
महपि देवेन्रनाथ टंगोर था। उनकी अ्रध्यात्म-साधना, धर्म- 
परायणाता एव दार्शनिकता के कारण ही लोग उन्हें महपि' 
कहकर सम्बोधित करते थे। उनके परिवार का वातावरण 
साहित्यिक एवं कलात्मक था । श्रत: उस साहित्यिक, धामिक एव 
सांस्कृतिक वातावरण का प्रभाव शिशु रवीन्द्र पर पड़ता भी 
स्वाभाविक ही था । 


यद्यपि मह॒पि देवेच्रनाथ टंगोर घर के काफी सम्पन्न थे, 
तथापि बालक रवीन्द्र का लालन-पालन एक साधारण बालक 
की तरह ही हुप्रा । श्रव्सर इन्हें अपने नौकरों की देख-रेस में 
ही रहना पड़ता था। कभी-कभी तो इन्हें उनकी घुड़की भी 
सहूनी पठती थी। इसका हास्यपूर्ण संकेत इन्होंने अपने रप्ृुति- 
ग्रन्थ में भी किया है। 

जब ये पाठशाला जाने के लायक हुए, तब इनका नाम, 
घंगाल एकैटमी' में लिखाया गया, विन्तु वहाँ के वातावरग्य 
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का प्रभाव इन पर श्रच्छा नही पडा । इन्होने महसूस किया, कि 
विद्यालय का वातावरण पवित्र नही है, बालको की स्वाभाविक 
प्रवृत्तियों को स्वानुभूति के आधार पर विकसित होने का मौका 
नही दिया जाता है, विद्यालय मे खेल-कूद का भी अ्रच्छा प्रबन्ध 
नही है, साथ ही छोटी-छोटी भूलो के लिए भी बालकों की देह 
पर पशुओ की तरह डडे का प्रहार किया जाता है। तत्कालीन 
विद्यालयों के सग्बन्ध में उन्होंने लिखा भी है--“उसके कमरे 
निर्मम, और दीवारे प्रहरी-सी लगती थी ; उसमें घर के लक्षण 
कुछ भी नहीं थे। ऐसा लगता था जैसे बहुत से खानो वाला 
सन्दूक हो, कही कोई सजावट नहीं और न लडको के हृदय को 
प्राकरषित करने की कोई कोशिश ही वहाँ होती थी ।” « 


इस प्रकार बालक रवोन्द्र ने स्कूल मे पढने जाने से इन्कार 
कर दिया। इसके बाद उनकी शिक्षा-दीक्षा का प्रवन्ध घर ही 
पर किया गया, और झरने: झरने: भाषा, विज्ञान, कला एवं 
सस्क्ृति आदि सभी विषयो पर उनका अधिकार हो गया । 

बचपन से ही उनकी कल्पना-हृष्टि अत्यन्त सुक्ष्म थी। 
प्राकृतिक सौदयें को देखकर वे मन-ही-मन भ्रतिशय प्रसन्नता का 
अनुभव करते थे। एक बार कलकत्ते मे प्लेग की बीमारी फैली, 
फलतः उन्हे शहर से बाहर नदी के किनारे स्थित एक खूबसूरत 
महल में रहने का सौभाग्य प्राप्त हुआ । वहाँ के प्राकृतिक सौदरये 
का स्मरण करते हुए उन्होने लिखा भी है--“गगाजी मे प्रति- 
दिन ज्वार-भाटा होता, नाना प्रकार की भिन्‍न-भिन्‍न भावनाश्रों 
की विभिन्‍न गतियाँ देखने में श्राती है। पेड़ो की परछाइयाँ सर- 
कती हुईं पूरव से परचम चली आती है। किसी-किसी दिन तो 
प्रात.काल से आकाश ही मेघाच्छादित रहता है, सामने से जगल' 
काले दिखाई पड़ते हैं, उनकी परछाइयाँ खिसकती हुई नदी पर 
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जा पडतो है तत्पश्चात्‌ गोर मचाती हुई वर्षा झाकर क्षितिज 
को आँखों से फल कर देती है, दूसरी श्रोर नदी तक की 
धु धनी रेखा श्रांस वहाती हुई विदा हो जाती है ।” 
बालक रवीन्द्र को अपने पिता के साथ यात्रा करने में भो 
बडे आनन्द का अनुभव होता था। कारण, महपि देवेन्द्रनाथ 
टेगोर नौकान्यात्रा को काफी पसन्द करते थे, भौर अ्रक्सर थे 
पर्वतीय सौंदर्य का अवलोकन करने भी जाया करते थे। एक 
बार उन्हे अपने पिताजी के साथ वोलपुर एव हिमालय के पहाड़ों 
पर जाने का मौका मिला । कहते है, बोलपुर के जगलों में 
इन्होंने एक विशेष प्रकार के भान्तियू् सौदर्य का अनुभव 
किया, और उसकी विश्वान्त मनोहरता से मुग्ध होकर वही पर 
उसकी भुरि-भूरि प्रशंसा भी करमे लगे। इस प्रकार धीरे-धीरे 
इनकी कल्पना-शक्ति एवं इसका प्रकृति-प्रेम शौर श्रधिक विक- 
सित होता गया श्रौर इन्होने श्रध्ययन, चिन्तन, मनन एवं लेखन 
को ही झात्मोन्नयन का झ्राधार बनाया। स्मरणीय है कि सन्त 
१८८१ ई० के बाद से ही इनकी कविताएँ भारती पत्रिका में 
प्रकाशित होने लगी थी । 
यहाँ यह भी उल्लेखनीय है कि सन्‌ १८७८ ई० में अंग्रेजी 
माहित्य का अध्ययन करने के लिए वे इंगलेंड भेजे गए श्ौर 
वहाँ से लौटने के दाद कुमारी भृगालिनी के साथ उनका विवाह- 
संस्कार सम्पन्त हुआ । किन्तु अधिक दिनो तक उन्हें प्रधने हरे- 
रे परिवार का साहचय॑ नहीं मिल सका। कारण, सन्‌ २६०२ 
ई० से सनु १६०७ ई० तक के बीच यानी पान वर्षो के अन्दर ही 
इसकी पत्नी, पुत्री, पुत्र एवं पिता, सव-के-सव उस संसार-सागर 
से विदा हो गये। भाग्य के इस भीपण कुठाराधान से उस 
महान आत्मा को काफी चोट पहुँची और यहीं से उनकी जिन्दगी 


डेट 


का एक नया अ्रध्याय प्रारम्भ हुआ । भ्रब सारे ससार को वे 
अपना परिवार समभने लगे | 

चूं कि उस समय भारत पराधीन था, और श्रद्धेय रवीन्द्र को 
भी अपनी मातृभूमि की पराधीनता पसन्द नही थी, श्रतः उन्होने 
जी खोलकर राजनीति मे भी भाग लिया। स्मणीय है कि 
जालियाँवाला वाग के ह॒त्याकाण्ड की सूचना मिलते ही उन्होने 
ब्रिटिश सरकार प्रदत्त सर की उपाधि का परित्याग कर दिया 
था और गाँधीजी का अनुयायी बनकर उनके सत्य-अहिंसा-आन्दो- 
लन में खुलकर सहयोग प्रदान किया था । 


शान्तिनिकेतन एवं विश्वभारती 


शान्तिनिकेतन! एवं विश्वभारती' विश्व-कवि रवीन्द्रनाथ 
देगोर के शैक्षरितक प्रयोगों के अभूतपूर्व परिणाम है। यह भारत- 
वर्ष के बगाल प्रान्त में बोलपुर से लगभग दो मील की दूरी पर 
स्थित है। इसकी स्थापना सर्वेप्रथम मह॒षि देवेन्द्रनाथ टंगोर ने 
व्वान्तिनिकेतन श्राश्नम' के रूप मे की थी। किन्तु, कुछ दिनो के 
बाद, यानी सन्‌ १६०१ ई० मे श्री रवीन्द्रनाथ टगोर ने अपने शैक्ष- 
शिक सिद्धान्तो को प्रयोगात्मक रूप प्रदान करने के लिए वही 
पर शान्तिनिकेतन! नामक विद्यालय की स्थापना की, जिसमें 
सिर्फ पाँच ही विद्यार्थी विद्याष्ययत करते थे। कालक्रमानुसार 
उस विद्यालय की दिन दूनो रात चौगुनी प्रगति होने लगी, और 
उसके दर्शनार्थ विश्व के विभिन्‍त भागों से विभिन्‍न विषयों के 
विद्वानों का शुभागमन होने लगा । 

शान्तिनिकेतन का वातावरण, वहाँ के विद्याथियो का रहन- 
सहन एव शिक्षा-दीक्षा की प्रक्रियाएँ अन्य विद्यालयों से बिल्कुल 
भिन्न है । वहाँ की सबसे बडी विशेषता यह है कि विद्यार्थी एवं 
श्रध्यापक परिवारिक सदस्यो के रूप मे जीवन-यापन करते है। 


३२ 


भात:काल चार बजे विछावन छोडता, नित्यक्रिया से निद्चृत होने 
के वाद कमरे, कपड़े एवं श्रंगो की सफाई करना, फिर ईश- 
चिल्तन, जलपान एवं विविध विपयों का अध्ययवत--मध्याह्व के 
के भोजन के बाद थोडा विश्वाम, फिर दो बजे से विविध विपयों 
का अध्ययन प्रारम्भ--सेल-कुद, नृत्य-संगीत, बागवानी आदि 
का प्रशिक्षण । सन्ध्या को पुनः ईशचिन्तन एवं कहानी, कविता, 
नाटक तथा व्याख्यान का भ्रभ्यास आदि | 

बहाँ के विद्याथियो को अ्रध्यापको की और से किसी तरह 
का दण्ड भी नही दिया जातता। विद्यार्थियों के द्वारा ही न्यायालय 
की स्थापना की जाती है, वरिष्ठ विद्यार्थी उसके जज बनते है भौर 
अ्रपराध की प्रकृति के श्रनुसार अपराधियों को साधारण ढंग से 
ही दण्उित किया जाता है। जहाँ तक अ्रध्ययन-अध्यापन का 
प्ररन है, खुले प्राकाज फी छाया में प्राकृतिक सौन्दर्य के बीच 
वेंठकर वहाँ के विद्यार्थी विद्याध्ययन करते हैं । तात्पर्य यह है कि 
शान्तिनिकेतन' के विद्यार्थियों को श्रपने हृदय, हाथ एवं मस्तिप्क 
को अच्छी तरह विकसित करने का शुभ श्रवसर प्रदान किया 
जाता है। ऐसा वातावरण वनाया जाता है कि विद्यार्थियो का 
सर्वागीण विकास हो सके, भारतीय सस्कृति के प्रति उनके हृदय 
में असीम श्रद्धा की भावना जगे और शअ्रन्ततः विश्वकल्यारा के 
लिए वे अपने आपको विश्व का एक योग्य नागरिक बना सके। 

जहाँ तक विव्वभारती का प्रदन है, इसकी स्थापना एक 
श्रन्तर्राप्ट्रीय विश्वविद्यालय के रूप में २२ व्सिम्बर सन्‌ १६१८ 
६० को हुई। इसके विभिन्न विभाग हैँ; यथा--हिन्दी-भवन, 
दिल्प-भवन, शिक्षा-मवन, संगीत-भव्न, चीनी-भवन, पाठ- 
भवन, एवं ग्राम-पुननिर्माणा विभाग आदि। प्रत्येक विभाग का 
कार्यक्रम एक-दूसरे से पृथक है। इसमें संसार-भर के विद्यार्थी 
एवं विद्वान शिक्षा-ग्रहणा करने एवं विविध विपयों पर घोधकार्य 


शेर 


करने के लिए भ्राते है। विश्वभारती का मुख्य उद्देश्य विद्याथियों 
को प्रकृति-प्रेम, मानवतावाद एवं विश्वसमन्वय की शिक्षा प्रदान 
करना है । 

इस प्रकार कदीन्द्र रवीन्द्रनाथ टेगोर ने भान्तिनिकेतन एवं 
विश्वभारती की स्थापना की, अपनी सुप्रसिद्ध रचना 'गीतां 
जलि' पर नोबल पुरस्कार प्राप्त किया और निम्नलिखित 
प्रमुख पुस्तको का प्रणयन कर ७ अ्रगस्त सन्‌ १९४१ को इस 
ससार-सागर से विदा हो गये। 

'साध्यगीत; 'प्रभातगीत'; 'मानसी , 'सोनार तरी', त्याग; 
मालिनी; 'कल्पना-सिन्धु', 'गीताजलि; 'मुक्तिधारा', आ्रादि 
उनकी प्रमुख रचनाएँ है । 


आज भी, जब हम अपने कवीन्द्र द्वारा रचित राष्ट्रीयगान 
(जन-गर-मन अधिनायक जय हे |) का गान करते है, तब उनके 
चतुर्दिक योगदान का स्मरण हो आता है शौर हम अपने भारत 
की गोरव-गरिसा की याद कर शअ्रतिशय आनन्द का अनुभव 
करने लगते है। 
जीवन-दर्शन-- 

कवीन्द्र रवीन्द्रनाथ टेगोर अहम ब्रह्मास्मि' (मैं ब्रह्म हैं) के 
उपासक थे । अ्रतः वे एकेदवरवाद में विश्वास करते थे। उनका 
ब्रह्म सृष्टि के कश-कण से व्याप्त है। ,उनका कहना था कि 
मनुष्य की पूजा ही ईइवर की पूजा है। यही कारण है कि 
उन्हो ने अपने साहित्य मे भी विश्व-बन्धुत्व की भावना को अत्य- 
घधिक महत्व प्रदान किया है। 'मानवतावाद का पोषक' होने के 
कारण ही उन्होने ऊँच-नीच, धत्ती-गरीब एवं हिन्दू-मुस्लिम 
जैसे सकुचित भेद-भावपूर्ण मनोबृत्ति का विरोध किया है। वे 
दीन-दुखियो में ही अपने भ्रभ्नु का दर्शन करते थे । श्रपनी प्रसिद्ध 
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रचना 'गीतांजलि' में उन्होने अपने परमग्रभु से प्रार्थना भी की 
८ कम 
शू कं 


“तुम्हारे चरण वहां विराजते है, जहाँ दीनातिदीन, निम्न- 
तम शभ्रोर वे व्यक्ति रहते हैं जिनका सव कुछ लुट गया है। मैं 
जब तुम्हे प्रणाम करने का प्रयत्न करता हूँ, तो मेरा प्रणाम 
उस गहराई तक नही पहुँचता, जहाँ दीनातिदीन, निम्नतम भ्रौर 
सर्वेहारा लोगो में तुम्हारे चरण विराजते है। अहंकार तो उस 
स्थान को सीमा पर भी नही पहुँच सकता, जहाँ तुम भूषण-रहित 
दीन-दरिद्र वेश मे सबसे पिछडे, सवसे नीचे, उन लोगो के बीच 
घूमते हो जिनका सब कुछ लुट गया है” 

वे आदर्शवादी भी थे, क्योकि श्रादर्शवादियों की तरह उन्होने 
सत्य, शिव एवं सुन्दरम्‌ को ही मानव-जीवन का मूलभूत 
सिद्धान्त माना हैं । सत्य ईइवर है भौर जीवन ईदवर की लीला । 
वह परम सत्य सृष्टि के कश-कण में व्याप्त है। वही सत्य हमारे 
साथी की तरह निरन्तर हमारे साथ चेलता रहता है। उस परम 
ब्रह्म के स्पर्श से ही मनुष्य मृत्यु के बन्चन से मुक्त हो सकता है । 
भ्रपने परम प्रभु से वार्तालाप करने के सिलसिले में वे कहते हैं-- 
“बॉस की इस क्षुद्र वंगी को तुम पर्वत श्रौर घाटियों में 
लिए फिरते हो और इसमे नित-नूतन संगीत का संचार करते 
हो। तुम्हारे अमर स्पर्ण से मेरा शुद्र हृदय हुप॑ में भरकर 
सीमाएँ तोड़ श्रमिट गान करने लगता है 

वे समाजवाद के समर्थक थे | किम्तु उनका समाजवाद छल- 
प्रपंच थे: जाल से सर्वथा मुक्त था । उनकी हृष्टि हमेशा ग्रार्मों 
की घोर रहती थी । गांवों के पुननिर्माण के लिए वे जीवन-भर 
प्रयत्वथील रहे । अपने विचारो को सूर्त रुप देने के लिए ही 
उन्होंने आन्तिनिकेतन में भी ग्रामसुबार-विभाग को स्थापन 
को । उन्हें पूर्ण पिश्वारा था कि भगवान किसान हएएवं दीन 


ड्ेर 


दुखियों के बीच ही विराजते है। अ्रतः उन्होने गीतांजलि में 
लिखा भी है :-- 

“यह सब भजन, पूजन, माला और जप छोड दे। अरे ! सब 
द्वार बन्द किए, देव-मन्दिर के अधेरे कोने मे तू किसको पूज रहा 
है ” भ्रांखे खोलकर देख, देवता तेरे सम्मुख नही है ! वे तो 
वहाँ है जहाँ किसान कडी भूमि भेदकर खेती कर रहा है--जहाँ 
मजदूर पत्थड फोड़ रहा है। वह ध्रूप और वर्षा मे उनके साथ 
रहते है और उनके वस्त्र धूलि-घूसरित है। झपना उत्तरीय 
अलग रख, उनके ही समान घूल-भरी धरती पर आा। 

मुवित ! भरे यह मुक्ति कहाँ है ” भगवान्‌ ने स्वय हीं सृष्टि 
निर्माण का भार सहष स्वीकार किया है, वे तो सदा के लिए 
हम सबसे बेध गए है । 


ग्रपना ध्यान छोड, फूल और धूप अलग रख दे । यदि तेरे 
वस्त्र घूल-धूसरित भ्रौर तार-तार हो जाएँ, तो क्‍या हानि है ? 
उसके साथ एक होकर परिश्रम करते-करते पसीने मे तर हो 
जा।7 हे 


शिक्षा-दर्श न--- 


शान्तिनिकेतन' एवं विश्वभारती”' की शैक्षणिक प्रक्रि- 
याञ्रो पर दृष्टि डालने से यह स्पष्टतः सिद्ध हो जाता है कि 
शिक्षाशास्त्री रवीन्द्रनाथ टंगोर शिक्षा के माध्यम से विद्याथियो 
का सर्वागोरा विकास करना चाहते थे। उनके समस्त शिक्षा- 
सिद्धान्त विश्व-बन्धुत्व की भावना से श्रोत-प्रोत है। उनकी 
दृष्टि मे “शिक्षा मस्तिष्क को अ्तिम सत्य को पाने योग्य बनातो 
है। वह हमे ध्रूल के बन्धन से मुक्ति दिलाती है शोर हमे वस्तु- 
निधि अथवा शक्तिनिधि की अपेक्षा आंतरिक ज्योति एव प्रेम 
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प्रदान करती है, वह सत्य को अपना बनाती है भौर इसे भ्रभि- 
व्यक्षित देती है । 


प्रकृति की पवित्नता में उनको अ्रटूट विश्वास था । अतः 
उन्होंने प्रकृतिवाद का भी समर्थन किया है। भिक्षा-जगत्‌ से 
उनका निवेदत है--श्रग्नि, वायु, जल तथा मिट्टी झ्रादि से बने 
हुए जगत्‌ को ध्यानपुर्वक देखना, उसके महत्व को समभना ही 
वास्तविक शिक्षा है। यह शिक्षा नगरो के नोभायमान विद्यालयों 
तथा पाठयालाओों मे पूर्रुरूप से नही दी जा सकती क्योंकि वहाँ 
शिक्षा देने के कारखानों मे हम विश्व को एक प्रकार की कल 
या मशीन समभना ही सीख सकते है । "उस समय के आने से 
पूर्व (सासारिकता भे उलभने से पूर्व) उस समय के साथ-- 
जिसकी गोदी में हमारा जन्म हुआ्ना है, पर्याप्त मेल-जोल करले, 
उससे खूब हिल-मिल जाएँ । माता के दूध की भाँति उससे भ्रमृत- 
रस चूस लेता चाहिए। भऔर उससे विद्ञालता तथा अभय की 
शिक्षा ग्रह करनी चाहिए । ऐसी क्रिया करने से ही हम सच्चे 
तथा पूर्ण मनुष्य बन सकते हैं। जिस समय बच्चों का मन 
कोमल होता है, वह सचे में ढालने के योग्य होता है। उनमें 
वासनाओञ्रो की श्रस्ति नहीं भड़की होती । जब उनके आचार 
सुदृढ तथा अपनों पूरा शक्ति में होते है, जब तक ससार की लाल- 
साथो ने उन्हे अपने श्रधीन नही किया होता है, उस समय उन्हें 
तोले, स्वच्छु आकाण के नीचे, जहाँ घृप-छाँह परस्पर खेलते 
रहते है, जी भरकर खेलने दो, घान्ति से उछलने-क्वृदने दो, उन्हें 
प्रकृति की गोद से पृथक न करो, उन्हे इस सुख से वंचित करने 
की चेप्टा न करो। सुन्दर तथा श्राकर्षक प्रातः को उनके प्रत्येक 
नवीन दिवस का द्वार श्रपनी चमकदार उँगलियों (किरणों) के 
द्वारा सेलने दी । वृक्ष और वेलों से बने हुए प्रकृति के सुन्दर 
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मंच पर ऋतुओ के अ्रदल-बदल का नित नया हृश्य उनके 
सम्मुख होने दो । उन्हे इनका आनन्द उठाने दो। वे फ्राडियो 
के नीचे खडे होकर देखे कि नव वर्षा ऋतु शासनारूढ राज- 
कुमार की भाँति अपनी पानी से भरी हुई बादलो को सेना 
लेकर वन की तपी हुई अतृप्त पृथ्वी पर किस प्रकार वर्षा का 
झ्रावरण डालती है, और शरद्‌ ऋतु मे पृथ्वी को छाती पर 
श्रोस से सीची हुई वायु से लहराती हुई विभिन्‍न रगो से रेंगी हुई 
खेतो की सुन्दरता को अपनी शअश्रांखो से देखकर उन्हे भ्रपना 
जीवन सफल बनाने दो ।” 

“रवीन्द्रनाथ टैगोर (शिक्षा--पृ० १६ से उद्धत) 


शिक्षक एवं विद्यार्थी मे पिता-पुत्र का सा सम्बन्ध स्थापित 
करना चाहते थे । उनका कहना था कि सभी शिक्षक आश्चरम- 
निवासी हों और विद्याथियों को अपने पुत्र की तरह असीम 
स्नेह दे, उसी तरह विद्यार्थी भी अपने शिक्षकों को पिता समझे 
शभौर उसी रूप में उनके चरणो मे श्रसीम श्रद्धा रखें। दण्ड- 
विधान एव डडे के प्रहार का विरोध करते हुए उन्होने आत्मा- 
नुशासन को सर्वाधिक महत्व प्रदान किया है। वे वातावरण को 
हो पूर्ण अनुशासित बनाने के पक्ष मे थे । 

भारतीय शिक्षा-प्रणाली से वे अग्रेजी, भाषा का बहिष्कार 
करना चाहते थे । उनका कहना था कि भारतीय विद्यार्थियों की 
मानसिक शक्तियों की सबसे बड़ी बाघक अग्रेजी भाषा है। 
चू कि आज भी यह एक विवादास्पद विषय बना हुश्रा है, भ्रत 
यहाँ पर उन्ही के शब्दों का उल्लेख कर देना मै श्रावश्यक सम- 
भता हैँ ताकि उन सभी बच्चु-बान्धवों को उस महान्‌ आत्मा 
से सत्प्ररणा मिले, जो जी खोलकर शग्नेजी का समर्थन कर रहे 


है ६-- 


द्न्द्र 


““ अंग्रेजी की पढ़ाई में लीन रहने से न तो पढ़ाई हुई, न 
पेलना हुआ और न प्रकृति के सच्चे तथा वास्तविक साम्राज्य 
में प्रवेश करने का श्रवसर प्राप्त हुआ ! साहित्य का आनन्द 
उठाने से भी वेचारे वचित रहे । हमारे भीतर तथा बाहर दो 
विशाल और स्वतन्न घूमने-फिरने के मंदान हैँ। उन्ही दो मेदानों 
से हम जीवन-गक्ति तथा स्वास्थ्य का अ्रमुल्य धन प्राप्त करते 
है। उन्ही स्थानों से भाँति-भाँति के रंग, भिन्न-भिन्न प्रकार के 
चित्न तथा श्राकृतियाँ, नाना प्रकार के विचार तथा प्रसन्नताएँ 
उठ-उठकर हमारी गारीरिक तथा वौद्धिक उन्नति में सहायता 
देती हैं। परन्तु शोक ! हमारे भाग्यहीन बच्चे उन दोनों के 
मातृ-प्रेम से भ्लण होकर एक विदेशी वन्दीगृह मे वेड़ियों से 
जकड़कर रखे जाते है। ईश्वर ने जिनके लिए माता-पिता के 
मन मे प्रेम की लहरे चला दी है, माता की गोदी को सरस कर 
दिया है, उन्ही बच्चो को अपनी बाल्यावस्था का अमृल्य समय 
एक विदेगी भाषा की वर्णामाला तथा शब्दकोप श्रादि स्मरण 
करने में नष्ट करना पड़ता है, जिसमे न जीवन है, ने किसी 
प्रकार के श्रानन्‍्द का भ्रनुभव होता है । न कोई नई वात है श्रीर 
न इधर-उबर हिलते-डुलने के लिए एक तिल-भर स्थान हो है । 
वर्शामाला तथा शब्दकोष की इन अत्यन्त सूखी, सड़ी हुई तथा 
स्वादरहित हड्टियो को चवाते रहने से क्या बच्चों के मच तथा 
मस्तिष्क उन्नति कर सकते है ? क्या उनमें विशेष योग्यता 
उत्पन्न हो सकती है ? श्रौर क्या उनका चरित्र निर्मल तथा 
सुदृढ़ बन सकता है ? क्या वे बडे होकर भी भ्रपनी बुद्धि से कोर्ई 
कार्य कर सकते है ? श्रपनी गवित द्वारा अपनी उन्नति मे वाघक 
होने वाली रुकावटो को दूर कर सकते हैं ” क्या वे दुबले-पतले, 
झस्वस्थ पीले तथा मु मुलाकृति वाले ठरपॉक, साहुस 
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रहित तथा जीते-जी मर जाने से बच सकते है ? कदापि नहीं, 
वे केवल कंठस्थ करना, नकल करना तथा सेवा करना ही सीख 
सकेगे |? 

इस प्रकार हम देखते है कि उस महान्‌ आरात्मा ने शिक्षा 
जग्रतु को श्रनेकानेक आधुनिकतम दर्शन प्रदान किए है, जिन पर 
अमल कर हम निश्चय ही मानव-जाति को सच्चा मानव बनने 
में यथोचित्‌ सहायता प्रदान कर सकते है; यथा--बाल-केन्द्रित 
शिक्षा को श्रत्यधिक |महत्व दिया जाए, शिक्षा मे प्रकरतिवादी 
विचारधारा को यथोचित स्थान मिले, सिद्धान्त और व्यवहार-- 
दोनो रूपो मे शिक्षा-प्रणाली प्रजातात्रिक हो; हृदय, हाथ एवं 
मस्तिष्क--तीनो को समुचित रूप से विकसित होने का अवसर 
प्रदान कियो जाए, व्यावहारिक जीवन के साथ अध्यात्मवाद का 
सामंजस्य स्थापित करे, शिक्षा-जगत्‌ से विदेशी-भाषाश्रो (भारत 
से विशेषकर अग्रेजी का) का बहिष्कार करे, राष्ट्रभाषा एवं 
मातृभाषा को सर्वाधिक महत्व प्रदान किया जाए, शिक्षा के 
माध्यम से बच्चो का चतुर्दिक विकास हो शोर शिक्षा का अतिम 
लक्ष्य हो आत्मोन्रयन के सहारे श्रात्मा का साक्षात्कार करना । 


१. शिक्षा--रवीन्द्रनाथ टैगोर, पृ० ५४-५५ 
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किसी व्यक्ति-विभेप का जीवन-दर्शन सारे विश्व के लिए 
अनुकरणीय इसलिए होता है कि वह अपने जीवन का बलिदान 
सिर्फ अपने देश के लिए नही; बल्कि सारे विद्व के लिए 
करता है। महात्मा गाँधी भी एक ऐसे महामानव थे, जिन्होंने 
अपने जीवन का चलिदान सिर्फे श्रपनें लिए नही, सिर्फ अपने 
देश के लिए भी नही; वल्कि श्रखिल विश्व के लिए किया था । 
वे स्वयं कहा करते थे--“मै चाहता हैँ कि देश के लिए अपने 
जीवन का वलिदान करू और विश्व के लिए अपने देश का ।” 
तभी तो काका साहेव कालेलकर ने लिखा भी हे-“व्यक्तिगत 
साधना और समूह-साधना एक साथ चलाने वाले गांधीजी का 
प्रभाव सारो दुनिया पर पड़ना स्वाभाविक ही है। उनकी 
साधना जितनी व्यक्तिगत थी उतनी ही बह विद्व-साधना 
भी थी भ्ौर इसलिए यह निश्चित है कि भविष्यकाल के मनुष्य 
फी शुभ प्रवृत्ति इस साधना के रंग से रगेगी | सानना-शुद्धि का 
उनका भ्ात्रह दुनिया के लिए झासानी से नहों उतरेगा। लेकिन 





उद्गार के लिए दूसरा रास्ता ही क्या है, 
“नान्य. पन्‍था* विद्यते अ्रयनाय !” 


जन्म, बाल्यकाल एवं शिक्षा-दीक्षा -- 

महात्मा गाँधी का जन्म २ अक्तूबर सत्‌ १८६६ ई< की 
पोरबन्दर नामक स्थान पर हुआ था । इनके पिताजी का 
नाम करमचन्द गाँधो था और माताजी का नाम श्रीमती 
पुतलीबाई। मांता-पिता-दोनी ही धामिक प्रवृत्ति के थे। 
सक्षेप मे यही जान लिया जाए कि महात्मा गाँधो का बचपन 
भी धामिक वातावरण मे ही व्यतीत हुआ । यद्यपि पिताजी 
काठियावाड़ रियासत के दीवान थे, तथापि उनकी मनोवृत्ति 
स्वतत्र थी और व्यक्तिगत स्वाधीनता के साथ-साथ वे सामूहिक 
स्वाधीनता में विश्वास करते थे । अवसर इनके माता-पिता इन्हे 
धामिक, राष्ट्रीय एवं वीरतापूर्ण कथाये सुनाया करते थे । 

गाँधीजी की प्रारम्भिक शिक्षा पोस्बन्दर एवं राजकोट में 
सम्पन्न हुई। इनकी गिनती विलक्षण प्रतिभा वाले छात्रो मे नही 
की जाती थी,किन्तु इनको पवित्र ता,सेवा-भावना एवं ईमानदारी 
के कारण विद्यालय के लगभग सभी अध्यापक इनका अ्रतिसय 
प्यार करते थे। इनके प्रारम्भिक जीवन की शअ्रनेको घटनाएँ 
ऐसी है जिनसे आज भी हमारे नौनिहालो को सत्प्रेरणा ग्रहण 

करनी चाहिए | एक बार एक निरीक्षक महोदय ने विद्यालय 

का निरीक्षण करते समय इनकी कक्षा के सभी विद्याथियों से 
०४४७० शब्द का वशणु-विन्यास करने को कहा । गाँधीजी के 
अतिरिक्त अन्य सभी छात्रो ने ठीक-ठीक उत्तर दिए; किन्तु 
गाँधीजी का विन्यास गलत हो यया। तभी अकस्मात्‌ इसके 
बर्-शिक्षक की हृष्टि इनके स्‍लेट की ओर गई और उन्होने 
सकेत से कहा कि आगे वाले छात्र की कापी से नकल कर लो । 
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किन्तु गाँधीजी ने ऐसा नहीं किया । कारण, ये वचपन से ही 
चोरी करना पाप समझते थे। कहते है, उस समय तो शिक्षक 
गहोदय को भी गांधीजी के श्राचरण पर वहुत दु'ख हुआ, किन्‍्त 
बाद मे उन्होंने श्राह्नाद के साथ इनकी पीठ ठोक्ी और कहा--- 
“सभी विद्याथियों को गाँधीजीके गराचरण का अनुकरण करना 
चाहिए ।” किन्तु कालक्रमानुसार कंतिपय दुष्ट एवं नास्तिक 
साथियों के प्रपच-जाल में फंसकर गाधीजी को भी सिगरेट पीने 
एवं मास श्रादि खाने की आदत पड गईं | फलत. कई बार उन्हें 
प्रपने सम्वन्धियों छी जेब से पंसे चुराने पड़े, अपने भाई का 
सोना छुराकर वेचना पडा। प्र्ततोगत्वा इनको भ्रन्त प्रेरणा 
मिली, कि अपने कुकृत्य के लिए तुम अपने पित्ताजी से लिखित 
क्षमा-याचना करो, वे प्ण्य क्षमा कर देगे, श्र तदुपरान्त 
पवित्र आचरण का सकत्प लेकर सन्मार्ग की औ्रोर अ्र्नसर 
होना। गाँधीजी मे वेसा ही किया। उसी समय एक पत्र के 
साध्यम से इन्होंने अपने पिताजी से क्षमान्याचना की और 
उनसे आाशीर्वचन लेने के बाद सत्य, अह्विता एव प्रेम के सहारे 
नये ढंग से अपनी जीवन-यात्रा प्रारम्भ कर दी । 

विद्यार्थी-त्रोंवन मे ही माधोजी को श्रतण॒कुमार एवं सत्यवादी 
हरिश्चन्द्र नाटदा देसने का सीभाग्य प्राप्त हुमा और उन दोनों 
नाटकों का इनके हृदय पर ऐसा अझमिठ प्रभाव पडा कि जब तक 
इनके माता-पिता जांदित रहे तव तक इन्हींते तन-मन-धन से 
उनकी नेवा-चुश्नूपा की शरीर जीवन-भर सत्म-बर्म का पालन 
करते रहे । लगभग १३ यप को उम्र में ही कुमारी कस्तूरवा के 
साथ इनका पा»िशग्रहण सम्पत्त हुमा प्रीर जेंसा कि गाधीणी ने 

य॑ रीकारा है कि उनका वंबाहिक जोबन बड़ा ही सुखद 
रहा, श्रीमती कस्तुरवा उनके जीवन की प्रेरणा-स्रोच्र सिद्ध 
ट्ट्द्र व 


खत 
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हाई स्कूल की शिक्षा प्राप्त करने के बाद सन्‌ १८८५ ई० से 
गाँवीजी कानून की शिक्षा प्राप्त करने के लिए इंगलेड चले 
गए। वहाँ इसका रहन-सहन बिल्कुल सादा था। स्वय अपने 
ही हाथो से ये खाना बनाया करते थे। मछली-मास आदि तो 
इन्होने अपने हाथो से छुआ तक नही । जब तक वहाँ रहे, तब 
तक वहाँ भी निरासिष भोजन ही करते रहे। इगलेड मे ही 
इन्होने गीता का अग्रेजो अनुवाद पढ़ा और उसका इनके मानस 
पर ऐसा गहरा प्रभाव पडा कि गीता को ही ये श्रपना जीवन 
समभते लगे और उसका एक-एक शब्द इनके जीवन का पथ- 
प्रदर्शक वन गया । 
स्वाधीनता की ओर--- 

सन्‌ १८९१ ई० मे गाँधीजी विलायत से भारत लौटे | यहाँ 
आने के बाद उन्होने सर्वप्रथम वकालत को ही जीविकोपार्जन 
का आधार बनाया । किन्तु ब्रिटिश सरकार की धॉँधलो एव 
भ्रन्यान्य वकीलों की शोषणपुरणं नीति को देखकर वे बहुत दुखी 
हुए; उन्हे अपने पेजे के गलत चुनाव के लिए पर्चात्ताप होने 
लगा। सौभाग्य से उसी समय दक्षिण श्रफ्रीका मे निवास करने 
वाले भारतवासियों की ओर से एक मुकदमे की वकालत करने 
के लिए इनके पास एक आग्रह-पत्र आया। इन्होंने अपतो 
स्वीकृति भेज दी और अपने परिवार के सभी सदस्यो से राय- 
मशविरा कर दक्षिण अफ्रीका के लिए प्रस्थान कर दिया । 

वहाँ पहुँचने के वाद मे सिर्फ भारतीय व्यापोरी-वर्ग से ही 
नही मिले, वल्कि जितने भी प्रमुख भारतवासी वहाँ स्थायी रूप 
से निवास कर रहें थे सवो से मिले भौर तत्कालीन परिस्थिति 
की सच्ची जानकारी [हासिल की। तदुपरान्त इन्होने दक्षिण 
अफ्रीका के कोने-कोने का भ्रमण किया और भारतीयो पर 
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जोरो के अत्याचारो, क्रपमानों एवं उनके दुब्यंवहारों का गहन 
झध्ययन भी किया। एक दिन जव वे स्वयं नेटाल से द्रान्सवाल 
जा रहे थे, तब अग्रेजों ने उनके आत्म-सम्मान पर भी घकका 
पहुँचाया | यक्षपि गाँवीजी के पास भी प्रथम श्रेणी का ही टिकट 
था, तथापि अग्नेज यात्रियों के कहने पर उन्हें प्रथम श्रेणी के 
डिब्बे से धकेल कर सामान के साथ बाहर कर दिया गया । 
ते है, भारतीयों के साथ जोरों के इस प्रकार के दर्व्यवहार 
को देखकर गाँधीजी की ग्राँखो से श्राँसू श्राने लगे और तत्क्षण 
उन्होने सदाल्प किया--/“जब तक भारतवासियो को स्वाधीन न 
कर लू गा, तव तक चेन की सास न लूगा। ****** प्रभु ! लो, 
श्राज से तुम्हारा दिया हुआ यह क्षणभगुर शरीर विध्व-कल्याण 
को दृष्टि मे रखते हुए, स्वाधीनता देवी के चरणा-कमलों में 
समपित किया जा रहा है ।” 
इसके बाद गाँधीजी ने सत्याग्रह का नारा बुलन्द किया 
झौर तमाम उपेक्षित जन-समुहो को अपने स्नेह-सूत्र में समेद 
शान्तिपूर्ण ढग से सरकार के अमानुषिक विधानो का विरोध 
करने लगे । इस प्रकार लगभग २० वर्षो तक दानव और द॑ंवता 
का वह प्रभुतपूर्व संग्राम चलता रहा। अन्तत. सन्‌ १६१४ ई० 
में सरकार ने वाष्य होकर गाँधीजी के साथ समभोता किया 
झोर तव से भारतवासियों के साथ भी मनुष्य की तरह व्यवहार 
किया जाने लगा । 
बह भी जान लिया जान लिया जाए कि गांवीजी ने 
दक्षिग्ग अफ्रीका के २० वर्षों के जीवन मे सिर्फ राजनीतिक गति- 
विधियों दग ही झनुभव नहीं प्राप्त किया, बल्कि विविभ 
चक्षशिक प्रक्रियापों का भी गहरा अध्ययन किया | उस समग्र 
दक्षिण अफ्रीका में टालस्टाथ फर्मा के द्वारा चिक्षा-जगत्‌ मे 


है 


अनेकों सुधारवादी कार्य किए जा रहे थे। गाँधीजी ने भी उक्त 
फर्मे के एक विद्यालय मे अ्रध्यापन-कार्य किया । यहाँ की सबसे 
बडी विशेषता यह थी कि पढाई-लिखाई के बाद अन्य जीवनोप- 
योगी कार्य भी सिखाए जाते थे; यथा--बढईगिरी करने, वाग- 
वानी करने, चप्पल बनाने एवं भोजन बनाने श्रादि के काम | 
गाँधीजी ने भी पूरी तल्लीनता के साथ सन्‌ १६११ ई० से लग- 
भग १६१४ ई० तक इस प्रकार के शेक्षरितक प्रयोग किए । 

सन्‌ १६१५० मेवे दक्षिण अफ्रीका से भारत लौटे और 
धावरमती मे एक आश्रम की स्थापना कर अपने सहयोगियों 
एवं परिवार के साथ वही पर निवास करने लगे। अब उनके 
समक्ष सिर्फ दो ही कार्य थे--सत्य, अहिंसा एव प्रेम के सहारे 
भारत को श्राजाद करना और तमाम देशवासियों को श्रात्म- 
निर्भरता एवं स्वावलम्बन की शिक्षा देना। सर्वप्रथम आ्राश्रम- 
वासियो को ही उन्होने अपने अभृतपूर्व सिद्धान्तो की सीख दी । 
तदपरान्त सेवाग्राम में एक विद्यालय को स्थापना की गई; 
जिसमे विद्याध्ययन करने के साथ-साथ विद्याथियो को स्वय ही 
झ्पने सभी कार्य करने पड़ते थे; यथा--कपड़े साफ करना, 
बतेन साफ करना, भोजन बनाना, वस्त्र तैयार करना, ट्टट्टी 
साफ करना, श्रादि। इस प्रकार धीरे-धीरे उक्त विद्यालय के 
आदशों का प्रचार-प्रसार होने लगा। इसी वीच चम्पारन के 
किसान-मजदूरो ने अग्रेजो के विरुद्ध सम्राम छेड़ने के लिए इनको 
वही पर झामन्त्रित किया । 

वात ऐसी थी कि नील की खेती करने वाले अग्रेज-बन्धु वहाँ 
के किसान-मजदूरों के साथ बड़ा अन्याय कर रहे थे। उनके 
साथ मनुष्य की तरह व्यवहार नही किया जाता था। किन्‍्तु 
जब गाँधीजी वहाँ पहुँचे, तव वातावरण मे एक विचिचत्र-सी 


श्दु +५ 
है 


रौनक आ गयी; तमाम जनता-जनादेन के हुदय में नूतन प्राण- 
धारा का संचार होने लगा। 

कहते है, चम्पारन पहुँचने के तुरन्त वाद गाँवीजी ने वहां 
को परिस्थिति का अध्ययन करना आरम्भ कर दिया भीर जब 
उन्हें उस तथ्य में पूर्णाव" विद्वास हो गया कि अंग्रेजों के द्वारा 
किसानो एवं मजदूरों का भोपण हो रहा है, तव वहां के तमाम 
किसानो-मजदूरो एवं भारत के प्रथम राष्ट्रपति डा० राजेन्द्र- 
प्रसाद तथा उनके ग्रन्य साथियों के सहयोग से उन्होने सत्याग्रह 
झान्दोलन की घोपणा कर दी। शअ्रन्ततोगत्वा बाध्य होकर 
ब्रिटिंग सरकार ने गाँवीजी के साथ समझकीता किया, जिसके 
परिणामस्वरूप वहाँ के तमाम जमीदारों को उन रुपयों में से 
२५ प्रतिद्यत लौटा देने पड़े, जिन्हे उन्होंने काम करने वाले कृपका- 
मजदूरों से वसूल किए थे । 

भारतवर्ष में गांधीजी के सत्याग्रह का यही सबसे पहला 
प्रयोग था श्रौर यही थी उनके सत्याग्रह की सबसे पहली 
सफलता । 

इसदे बाद तो भारतवर्प के कोने-कोने में सत्याग्रह श्रान्दी लव 
का सर्मा बंध वया। जलियाँवाला बाग का हत्याकांड, नमक- 
झान्दोलन, साइमत कमीशन का विरोध, आद रेसी अभृुत्पूर्व 
घब्ताएँ है, जिनकी याद कर झ्राज भी भारतीय जनता को 
भ्रखिं से भ्रॉतू की श्रविरल धाराएं प्रवाहित हांते समती है । 

यहा पर संक्षत में इतना ही समझ लिया जाए हि उक्त रबराधा- 

नता संग्राम में भारतमाता के वितने सपृत्त जहीद हुए, इसका 
समुचित लेखा-जोंखा ईश्वर ही प्रस्तुत कर सकते है, मनुष्य नहीं 
कर्यो कि मनुष्य के द्वारा संभव ही नहीं है, बिल्कुल असम्भव ।, 

यहा मुर्के गहात्मा गां०ी के हारा दिए गए भारत छोट़ों 
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आन्दोलन के उद्घाटन-भाषण का एक शअ्रद्ञ याद हो आ रहा 
है । ८ भ्रगस्त १९४२ ई० की सन्ध्या को महात्मा गाँधी ने जो 
अमृल्य मन्त्र हम भारतवासियो को दिए थे, वे झ्राज भी हमें, 
हमारी अनोखी श्राजादी के महत्व की याद दिला रहे है:-- 
“इस क्षण के बाद आप मे से प्रत्येक नर एवं नारी स्वतत्र 
है और आप स्वतन्त्र नागरिक की तरह व्यवहार करे। जिस 
क्षण श्राप अपने को स्वतन्त्र मानते है, उसी क्षण दासता के 
बन्धन टूट जाते है। यही सक्षिप्त मन्त्र मै आपको देता हूँ। भाप 
इसे अपने हृदय मे धारण करे और आपकी प्रत्येक साँस मे यही 
मन्त्र रहना चाहिए। मन्न है--'करोया मरो ।” ईद्वर और 
अपनी श्रात्मा के सम्मुख प्रतिज्ञा करे कि आप उस समय तक 
चेन की साँस न लेगे, जब तक स्वतन्त्रता न मिल जाए। कायर 
एव दुबल हृदय वाले व्यक्ति को स्वतन्त्रता नही मिल सकती ।” 
इस प्रकार राजनीति मे भी सत्य, अहिसा एव प्रेम के 
प्रयोग के सहारे १५ अगस्त सचु १६९४७ को भारत आजाद हुआ, 
देश के कोने-कोने मे दीपावली मनाई गई और अबाल-वृद्ध सबों 
के मुखारविन्द से आह्वाद के शब्द फूट पड़े -- 


भारतमाता की--जय । 
अमर शहीदों कौो--जय । 
महात्मा गाँधी की--जय । 
१५ अगस्त--जिन्दाबाद । 


किन्तु, शोक ! श्र ग्रेजो की कुटनीति के कारण भारत की 
आत्मा के दो टुकड़े हो गए >भारत और पाकिस्तान । राष्ट्रपिता 
को, श्रपने दो बेटों को एक-दूसरे से श्रलग होते हुए देखकद बहुत 
दु ख हुआ, उनकी आँखो से आँसू आमने लगे और शायद इसी लिए 
उन्होने परमपिता परमेश्वर में प्रार्थना भी कौ--प्रशु ! श्रव 


डद 


मुझे यहाँ से ले चली ! जिस प्रवार एक वबहेलिया के तीर से 
भगवान कृष्ण की लौकिक लीला समाप्त हुई थी, उसी प्रकार 
नाथूराम गोडसे नामक एक पागल हिन्दू की गोली से महात्मा 
गाँधी की भी लौकिक लीला समाप्त हो गई। 

३२० जनवरी, १६४८ का वह निप्ठुर भण, जिस समय बाप 
बिरला मन्दिर में प्रार्थना करने जा रहे थे, ओर जिस समय उस 
शान्तिदत के कनेजे पर गोली दागी गई थी, नि.सन्देह अभ्रचि- 

गीय है भर रह-रहकर हमें सिर्फ उनकी श्रन्तिम पत्ति- 
ध्वनि है राम ! की ही याद नहीं दिला रही है, बल्कि इस 
अलौकिक शब्द (राम) के माध्यम से श्रपत्ती भारतीय संस्कृति 
के प्रति जागरूक भी कर रही है। पडित जवाहरलाल नेहरू ने 
सम्पूर्ण देश के नागरिकों के समक्ष उस अनन्तात्मा के प्रति 
द्वांजलि भ्रपित करते हुए ठोक ही कहा था-- 

/--** “यह कहना भी भूल होगा कि रोशनी बुक गई, क्योकि 
दैश को यह रोणनी कोई साधारण प्रकाश न थी। यह प्रकाण 
हमको भविष्य में वहुत वर्षों तक देदीप्यमान करता रहेगा और 
इसका प्रकाश इस देश में हजारों वर्षो तक दिखाई देता रहेगा । 
इससे भ्रसंख्य हृदयों को सान्त्वना मिलेगी | क्योकि यह प्रकाश 
सत्य का प्रतिनिधि था और बह सनातन पुरुष हमारे वीच 
चिरन्तन सत्य लिये उपरिथत था श्रौर हमें सत्य-पथ की याद 
दिलाते हुए तथा भूलों से रोकते हुए प्राचीन देश की ओर ले जा 
स्ह्ाथा। 
जीवन-दर्शन-- 

महात्मा गावी एकेब्वरवादी थे। वे सुष्टि के कख-करशा में 
अपने परम प्रभु का दर्शन करते थे । इसीलिए उन्होंने हम सत्रों 
को ज्ग्मत्ति' के लिए अपने परम प्रमु से प्र्थना की थी-- 
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“रघुपति राघव राजा राम, 
पतित पावन मीताराम। 
ईव्वर-अलला तेरे नाम, 
सवको सन्मति दे भगव।त्त ॥7 
एक जगह उन्होने लिखा भी है--मै ईदवर के सम्पूर्ण 
एकत्व भे विश्वास करता हूँ श्रौर इसालिए मनुष्यता के एकत्व 
मे भी । हम सब बहुत से शरीर रखते है, किन्तु सब में 
केवल एक ही आत्मा है। आवत्तेन के द्वारा सूर्य की अनेक 
किरणे दीख पडती हैं, किन्तु उद्गम सुर्ये ही होता है।' 
बापू का सम्पूर्ण जीवन-दर्शंन उनके सत्य, अहिसा एवं प्रेम 
में अन्तनिहित है। झतः संक्षेप में हम यहाँ भी उनके इन अ्रमर 
सिद्धान्तों की चर्चा कर ले-- 
संस्कृत भे सत्य के लिए 'सर्त' शब्द का प्रयोग हुआ है, 
जिसका श्रर्थ होता है--वह जो विद्यमान है । गाँधीजी इसी श्रर्थ 
मे सत्य को ईद्वर कहते थे । उनका कथन है---“सत्य ही परमे- 
इवर है, यह वात मेरी सबसे अ्रमूल्य निधि रही है। मेरी कामता 
है कि यह सब की ही अमूल्य निधि हो। इस सच्चाई पर 
विश्वास करना ही हमारे अस्तित्व का एकमात्र औचित्य है ।” 
'प्रदन उठता है कि सत्य क्या है, इस सम्बन्ध में गॉघीजी का 
कहना है कि 'श्रात्मा की आवाज ही सत्य है । किन्तु प्रत्येक 
व्यक्ति आत्मा की आवाज को नहीं सुनसकता। इसके लिए 
अपने आपको अनुशासित करने की झावश्यकता है। जब तक 
मनुष्य स्व का त्याग नही कर देता, तव तक उसे अपनी झात्मा 
की आवाज सुनाई नही पडती । 
गाँधीजी किसी व्यक्ति-विश्वेष को भगवान नही मानते थे । 
वे ईदंवर ओर ईश्वर के नियम में लेशमात्र भी अन्तर नहीं 


प्रक 


समभते थे। उन्होने स्वयं कहा है--मैं भगवान को एक व्यक्ति 
नही मानता हूँ । मेरे लिए सत्य ही भगवान है और वास्तव में 
भगवान के नियम और भगवान उस तरह पृथक नहीं है जिस 
तरह कोई भौतिक राजा और उसके नियम पृथक है। मेरे लिए 
सत्य और प्रेम भगवान है, नीतिशास्त्र और नेतिकता भगवान 
है ओर निर्भयता भगवान हैं ।!  --(ईइवर और सत्य--गाँधी ) 

श्र, इस 'परमसत्य' (ईश्वर) की खोज के लिए उन्होंने 
शान्त प्रयत्न, 'मुक प्रार्थना, आत्मवल' एवं अहिसात्मक 
सत्यायह' को श्रावश्यक माना है। 


गांधीजी 'अश्रहिसा परमोधर्म: के सच्चे उपासक थे | उनकी 
हृष्टि में सत्य रूपी परमेश्वर के साक्षात्कार का एक ही मार्ग था, 
ओर वह था--'अ्रहिसा' । यदि सत्य को वे साध्य समझते थे, तो 
अधिसा को वहाँ तक पहुँचने का साधन | उन्होंने कहा भी है-- 
'मै श्रहिसा के मार्ग से सत्य का गोधन करता हूँ।' 

मनसा, वाचा, कर्मणा--तीनो प्रकार से गाँधीजी अहिसा- 
पालन में विश्वास करते थे। मात्र किसी को शारीरिक चोट 
पहुँचाना या जान से मार देना ही हिंसा नही है, वल्कि भ्रहभाव, 
इन्द्रियलिप्सा, सकुचित स्वार्थपरता, श्रमानूषिक भोगवृत्ति आ्रादि 
सभी हसा के ही प्रतिरूप है । विशेषकर ईर्ष्या, देप और घृणा 
की तो वे भ्रह्ििता का कट्टर दुश्मन समझते थे। उनका कहता 
था कि “किसी के पाप से घृणा करो, पापी से ब्रणा मंत 

कणोे 

गांधीजी मे अहिसात्मक प्रयोग के सहारे यह भी सिद्ध कर 
दिया कि अ्रहिसा का आधार निर्भयता है। उनके सिद्धान्त के अनु- 
सार कामर व्यवित अहिसा दा पुजारी नहीं हों सकता। अिसा 
तो नैतिक दल है, जिसके सामने संसार दी तमाग शक्तियों को 
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भुकना पड़ता है। श्रतः धरर्ये, श्रान्तरिक शान्ति, आत्म-त्याग, 
निराभिमान, निर्भेवता एवं दया आ्रादि सदगुणों के सहारे मनुष्य 
को अहिसा परमोधर्म. की उफसना करनी चाहिए । 


जहाँ तक प्रेम का सम्बन्ध है, उनकी हृष्टि मे प्रेम अहिसा 
का ही एक अ्रग है। या या कह्ढे कि श्रहिसा का दूसरा नाम 
प्रेम-मार्ग है। वे अ्पने-आपको प्रेम-साधना मे डुबो देना चाहते 
थे। वे इस बात मे विश्वास करते थे कि प्रेम की हुकूमत के 
थ्रागे सिर भुकाए बिना मनुष्य को चरम सत्य की प्राप्ति नही 
हो सकती । गाँधीजी निष्काम प्रेम के पुजारी थे। उनके अनुसार 
प्रेम की दुनिया में देना' शब्द है। लिना' शब्द नहीं जो प्रेमी 
दान करने के वाद उसके बदले में कुछ लेना चाहता है, वह 
सच्चा प्रेमी नही है। 'प्रेम सदा दुख सहता है, कभी दुख देता 
नही, कभी बदला नही लेता । जहाँ प्रेम है, वही भगवान है ।' 
अतः हम शने: शने: अपने प्रेम का विस्तार करें--पहले अपने- 
आपको प्यार करे, फिर गाँव, जिला, प्रान्त एवं देश को प्यार 
करे और अन्त मे विश्व-प्रेम में अपने-आपको लीन कर दे । 


इस प्रकार सत्य, भ्रहिसा एव प्रेम के आधार पर उन्होंने 
हमें बताया कि “मनुष्य की सेवा ही ईश्वर की पृष्कल पूजा है। 
उनके तमास दर्शन, यथा--धर्म-दर्शन, अ्र्थ-दर्शन, राजनीतिक 
दर्शन एवं शिक्षा-दर्शन आदि का उद्देश्य एक ही शब्द 'सर्वोदिय' 
में अन्तर्निहित है। वे सत्य, भ्रहिसा एव प्रेम के माध्यम से सवो 
का कल्याण करना चाहते थे। सर्व भवन्तु सुखिन.' ही उनके 
सर्वोदय का नारा है। उनको दृष्टि सें स्त्री-परुष, राजा-रंक, 
ज्राह्मणा-क्षत्रिय, पश्ु-पक्षी आदि सबों में एक ही आत्मा विरा- 
जती है, सभी एक ही परमात्मा के श्रश है, श्रतः सवी के कल्याण 
में ही सर्वोदिय की सफलता निहित है। इसी उद्देश्य की पूर्ति के 


रे 


लिए उन्होने रामराज्य की कल्पना को थी। कहा था--..'मेरे 
कल्पना के रामराज्य में राजा और रंक का पद बरावर होगा । 
राजा और रंक, ब्राह्मण तथा भगी को अभ्लग करने चाली जो 
दीवाल है, वह न रहेगी ।” वे प्रत्येक गाँव की स्वावलम्धी इकाई 
का रूप दना चाहते थे । उत्पादन के साधनों का विकेन्द्रीकरण 
ही उनके ग्रामराज्य का आ्राधार था। सक्षेप मे यही कहा जाए 
कि वे एक ऐसे भोषण-विहीन अहिसात्मक सर्वोदियी समाज 
की स्थापना करना चाहते थे, जिसमे प्रत्येक व्यक्ति एक-दूसरे 
का सेवक हो, स्वामी नही, जिसमे सभी यज्ञ-भावना से उत्प्रेरित 
होकर निष्काम भाव से समाज-कल्पाण के लिए कार्य करें और 
जिसमे शभ्रधिकार-प्राप्ति का आधार कर्तंव्य-पालन हो, श्रधिकार 
की माँग नही | 

उनके धर्म-दर्शन के सम्बन्ध में इतना ही जान लिया जाए 
कि महात्मा गाधी समन्वय की प्रतिमूर्ति थे। 'वसुधव कुटुम्बकर्स 
एवं सर्वे भवन्तु सुखिन ' जो भारतोय सस्क्ृति की सर्वोत्कृप्ट 
विशेपता रही हे, उसी को उन्होने सत्य, अ्रहिसा, प्रेम, सहयोग 
एवं सदुभावना के सहारे व्यावहारिक रूप प्रद्यन किया झौर 
दुनिया के सभी धर्मों का आदर के साथ परिचय प्राप्त करने के 
बाद यह सन्द्रेथ दिया कि---“मतुष्य के मन में सब धर्मो के प्रति 
आदर-भाव होना चाहिए । सब धर्म सच्चे श्र अच्छे हैं। सत्र 
धर्मों में उन्‍्तत्ति का मद्दया है। जो बात हमें ज॑च जाए उसे हम 
स्तीजार फरे और जो न जँचे उसके बारे में किसी से भगड़ा ने 
करे | हम धर्य के साथ राह देखे । 

और अपने बर्म-दर्भन के सैद्धांतिक श्रादर् को व्यावहारिक 
रुप प्रदान करने के लिए ही उन्होने अपने आश्रम की तुनियाद 
में ग्यारद ब्तो को प्रतिप्ठित किया जिनमे सर्व-धर्म-समन्वय की 
भावना ही भधान हैं-- 


भरे 


“अहिसा, सत्य, अस्तेय, ब्रह्मचर्य श्रसंग्रह 

शरीरश्रम अस्वाद सर्वत्र भय-वर्जन ॥ 

स्वंधमों समानत्व स्वदेशी स्पर्शभावना 

ही एकादश सेवाणोी नम्नत्वे न्नतनिर्चये ॥* 
श्र्थात्‌ भ्रहिसा, सत्य, अस्तेय (चोरी नहीं करना), ब्रह्मचयं, 
असग्रह, शरीर-श्रम, अस्वाद, निर्भवता, सब धर्मों की समानता, 
स्वदेशी और अस्पृश्यता-निवारण--इन एकादश ब्रतो का 
नम्नतापूर्वक पालन करना चाहिए । 

तात्पय यह कि विभिन्‍न धर्म जीवन के विभिन्न रास्ते है जो 
एक ही स्थान पर एक-दूसरे से मिलते है । भ्रत* हमसे से प्रत्येक 
व्यक्ति का यह पुनीत कत्त व्य है कि हम अपने-अपने धर्म को 
सानव-मानव के बीच मेल का साधन समककर एक-दूसरे को 
मदद करे और फिर अन्त मे एक ही मकसूद पर पहुँचकर 
अन्तरात्मा के साथ एकाकार हो जाएँ। 
शिक्षा-दर्शन-- 
महात्मा गाँधी के शिक्षा-दर्शन का ख्ोत उनका जीवन- 

दर्शन है और उनके जीवन-दशेन का आदिख्रोत ईश्वर, 
जीव और जगतु की प्रकृति । उस समय भारत को 
शिक्षा-व्यवस्था भारतवासियों की प्रवृत्ति के प्रतिकुल थी। 
शिक्षा के माध्यम से भारतीय सस्कृति एवं सभ्यता का 
स्वेथा अ्रपमान किया जा रहा था। स्त्री-शिक्षा एवं प्रौढ-शिक्षा 
का तो कही नामोनिशञान भी नहीं था। शिक्षा के वाम पर 
जितने भी महत्वपूर्ण कार्य होते थे, उनका एक ही उद्देश्य था-- 
भारतवासियो को मूर्ख, पद्ु और परमुखापेक्षी बनाकर उनके 
मानस पर गासन किया जाए। लार्ड मकाले ने एक बार कहा 
भी था--/हमे जनता के एक ऐसे वर्ग की रचना के लिए भर- 


पूर प्रयत्त करना चाहिए जो हमारे बीच दोभाषिये के रूप मे 
रहे तथा जिसके माध्यम से हम लाखो लोगो पर शासन कर 
सके । यह वर्ग रक्त और रंग मे भारतीय हो, लेकित रुचि, 
विचार, घब्द एवं बुद्धि में अंग्रेज हो । 

ग्रतएव ब्रिटिण शिक्षा-प्रणाली की प्रतिक्रिया के प्रिणास- 
स्वरूप महात्मा गाधी ने बिना उसकी जिकायत किए खुले णब्दों 
में जिक्षा के महत्व की घोषणा दी--“शिक्षा से मेरा तात्पर्य 
बालक एवं मनुप्य के घरीर, मन तथा आत्मा के उत्कृष्ट एचं 
सर्वागीण विकास से है, साक्षरता शिक्षा की न तो भ्रन्तिम सीढी 
है और न प्रथम सोपान । यह तो स्थ्री-पुरुष को थिक्षित करने 
का एक गावन है, साक्षरता स्वय शिक्षा नही कहला सकती ।” 


श्र सच्ची जिक्षा का सच्चा जर्थ क्या है, इसका विश्लेपण 
प्रस्तुत किय--“उस आदमी को सच्ची शिक्षा मिली है जिसका 
गरीर इतना सधा हुआ है कि वह उसके कायू मे रह सके और 
आ्राराम व प्रासाना के साथ उसका बताया हुआ काम करे | उस 
आदमी को सच्ची शिक्षा मिली हैं जिसकी बुद्धि शुद्ध है, जान्त 
है ओर न्यायदर्शी है। उस ग्रादमी ने सच्चो शिक्षा पाई है, 
जिसका मन प्रकृति के नियमो से भरा है, जिसकी इन्द्रिया अपने 
वश में है, जियको अन्तव्‌ ति विश्ुद्ध है और जो आदमी नीच 
आनरख को धिक्‍्कारता है तथा दुसरो को अपने जंसा समझता 
£ । ऐसा आदमो सचमुच में शिक्षा पाया हुआ भान। जाता हैं ।” 


तालय॑े यह कि वे मनुष्य को, सच्चा मनुष्य बनाने बाली 
सच्ची शिक्षा देता चाहते थे । उनके शिक्षा-सिद्धान्ती का सम्बन्ध 
मनुप्य फे हृदय, हाथ एवं मस्तिप्क-- तीनो के समुचित विकास 
के अभाव में मनुष्य का सर्वागीश विकास नहीं हो सकता | 
इसीलिए उन्होने थिक्षा-दगत्‌ को बुनियादी-चिक्षा (इसी कों 
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बेसिक-शिक्षा, नई तालीम एवं वर्धा-शिक्षा-योजना भी कहते 
है) के रूप मे एक नया सिद्धान्त दिया और समझाया कि “नई 
तालीम का नयापन यही है कि उससे हम प्रेरणा प्राप्त करते 
है । उसीके द्वारा सत्य, श्रहिसा, प्रेम, सहयोग, सहानुभूति इत्यादि 
से समन्वित सर्वोद्य-समाज की स्थापना कर मानव-कल्याण 
की कल्पना कर सकते है ।” 


बुनियादी शिक्षा-सिद्धास्त--- 


गाँधीजी के निर्देशानुसार जाकिरहुसेन समिति ने बुनियादों 
शिक्षा के निम्नलिखित सिद्धास्त निरूपित किए थे-- 


(१) सात वर्ष तक नि शुल्क तथा श्ननिवार्य शिक्षा । 

(२) शिक्षा का माध्यम मातृभापा हो । 

(३) शिक्षा किसी दस्तकारी या उत्पादक कार्य पर अवब- 
नम्बित हो । 

(४) पाठ्शालाएं आत्म-निर्भर हो श्रौर शिक्षक का वेतन 
निकाल ले । 


निःशुल्क तथा अनिवाये शिक्षा--इस पद्धति के श्रन्तर्गत सात 
से चौदह वर्ष तक के बालको को अनिवाय नि शुल्क शिक्षा देने 
की व्यवस्था की गई थी । किन्तु कुछ दिनो के बाद इस अवधि 
को दो भागो में बाँठ दिया गया--जूनियर वेसिक शिक्षा और 
सीनियर बेसिक शिक्षा | प्रथम के अन्तर्गत छ' से ग्यारह साल 
तक के बालको की शिक्षा का प्रवच्ध किया गया और द्वितीय के 
अन्तर्गत ग्यारह से चौदह साल तक की उम्र के बालकों की 
शिक्षा का प्रबन्ध | इस योजना का एकमात्र उद्देश्य ऊँच-नीच, 
धनी-गरीब सवों की सन्‍्तानों को शिक्षित करना एव उन्हें 
प्रारम्भ से ही स्वावलम्बन की शिक्षा देना था। 


श्द 


शिक्षा का माध्यम मातृभाषा--समिति ने सर्व-सम्मति से 
यह निर्णय किया कि शिक्षा का माध्यम मातृभाषा हो । कारगा 
मातृभाषा के माध्यम से ही बच्चो को अपनी ससक्षति की वास्त- 
विक शिक्षा दी जा सकती है क्योंकि मातृुभापा का सम्बन्ध 
उनके रक्त और मास के साथ होता है। महात्मा गाँधी ने कहा 
भी था--"विदेशो भाषा ने हमे श्रपने घरो को विदेशी बनाने के 
साथ-साथ रद्टू तोता भी बना दिया है। हमारी मौलिकता पूर्णा- 
तया समाप्त हो चुकी है । अपनो भाषा में श्रपत्ती संसक्ृति तथा 
जनता की श्रागा निहित होतो है। इसी को पढ़ने से भावों मे 
यथार्थता तथा स्पष्टता आती है श्रौर इसी को पढ़कर हम जनता 
के विचारों तथा आराज्ञाग्रों को जान सकते है । इससे नंतिकता 
तथा सौन्दर्योपासना का जन्म होता है। इसके अ्रतिरिक्त हिन्दु- 
स्तानी द्वित्तीय भाषा के रूप में यहाँ स्वीकृत को गई है । यह भा 
अनिवार्य है क्योकि जनता की भाषा यही है । 


शिक्षा दिसी दस्तकारी या उत्पादक कार्य पर श्रवलम्बित हो--- 
इस शिक्षा का माध्यम हस्तकला है। इसे बुनियादी इसलिए 
कहा जाता है कि “सम्पूर्ण शिक्षण किसी हस्तकला के चारो 
झ्ोर केन्द्रित होता है भौर सम्पूर्ण शिक्षा दस्तकारी के अनुसार 
दी जाती है। इसमे सभी विपय भिन्न-भिन्न न द्वोकर परस्पर 
वेन्द्रित होते है, जैसे सौर-मइल मे सूर्य के चारो ओर अह रहते 
है और सुर्य से सचालित तथा उसी पर आश्चित रहते हैं, गैक 
इसी प्रकार यहाँ हस्तकला के केन्द्र के चारों ओर अन्य विपय 
सज्मित है। साथ ही इसके वंनानिक रुप पर वल देना चाहिए 
श्र्थात्‌ गातको में प्रत्येक बात पर क्यों और बसे जानने की 
प्रतिक्रिया हो तभी इस शिक्षा दी सकल कर ये हैं 
“+पौ० बालहझध्य एस० पंडि (शिक्षण-विनि) 


प्र 


झात्म-निभेरता--देश की नाजुक आशिक स्थिति को हृष्टि 
मे रखते हुए इस सिद्धात्त का निरूपण किया गया था। चू कि 
भारत के अधिकाश नौनिहाल अपने माता-पिता की आथिक 
कठिनाइयों के कारण ही शिक्षा प्राप्त करने से वचित रह जाते 
थे, भ्रत. गॉधोजी के निर्देशानुसार समिति ने यह तय किया, कि 
पाठशालाओं को ही आत्म-निर्भर बना दिया जाए, ताकि न तो 
ग्रभिभावकों से झ्राथिक सहायता लेने की भ्रावश्यकता महसूस 
हो और न सरकार से हो । इतोतजिए उद्याग-केन्द्रित शिक्षा को 
व्यवस्था! को गई। इसप्ते बच्चो का सिफ चतुर्दिक विकास ही 
नही होता, बल्कि वे आत्म-निर्भर भो हो जाते है और उन्ही के 
उद्योग से शिक्षकों का वेतन भी निकल जाता है। गॉधीजो ने 
इस सम्बन्ध में कहा भी था--“मै ऐसा चाहता हूँ कि शिल्प के 
हारा जो धन बच्चा पेंदा करे उससे उसकी शिक्षा का खर्चे 
निकल सके, क्योकि मेरा विश्वास है कि देश के करोडो बच्चो 
को शिक्षा देने का और कोई उपाय नही है । यह भी उचित नही 
है कि हम उस समय तक प्रत्तीक्षा करे जब कि सरकार खजानो 
में से हमें घन दे । शिक्षा का आत्म-निर्भर होना हो इसकी सफ- 
की कुन्जी है ।”***“*-“यह शिक्षा-प्रणाली धीरे-धीरे श्रध्यापकों 
के वेतन का व्यय भो निकाल सकेगी ।” 

पाद्यक्र--वुनियादी शिक्षा के पाठ्यक्रम मे निम्नलिखित 
बातो का समावेश है-- 

१ हस्तकलाएँ--इसमे कताई, बुनाई, बढईगीरी तथा बाग- 
वानी आ्रादि सम्मिलित है। स्थानीय भौगोलिक परिस्थितियों को 
दृष्टि मे रखते हुए प्रन्य कार्य भी चुने जा सकते है । 

3 मातृभाषा-यह शिक्षा को साध्यमिक भाषा है। ह 

३ सामाजिक श्रध्ययन--इसमे इतिहास, भूगोल, नागरिक 


श््द 
शास्त्र एवं अर्थशास्त्र आदि विपय भी सम्मिलित किए जाते हैं । 


४. सामान्य विज्ञान--इसमें वागवासी, वनस्पति-शास्त्र, 
पशु-विद्या, स्वास्थ्य-विज्ञान, रसायन-शास्त्र श्रादि सम्मिलित हैं। 
गरित--इसके अन्तर्गत अंकगरित, चीजगरित एवं 
रेखागणित सम्मिलित है । 
5. कला--चित्रकला एव ड्राइंग। 
७. संगीत । 
८. हिन्दुस्तानी--इसका सम्बन्ध राष्ट्रभाषा हिन्दी से है। 


इस योजना में पाँचवची कक्षा त्तक लड़के एवं लड़कियों का 
कोर्स एक ही होता है, परन्तु छठी एव सातवी कक्षा के पाठ्यक्रमों 
में लड़कियों के लिए भृह-विज्ञान की व्यवस्था की जाती है, तथा 
लड़को के लिए सामान्य-विज्ञान की । 
इस प्रकार यह कहा जा सकता है कि बुनियादी शिक्षा- 
प्रणाली सिर्फ भारत के लिए ही नही, अपितु सम्पूर्ण विश्व के 
लिए अनुकरणीय है । कारण, इसमें मातृभाषा, राष्ट्रभापा, 
राष्ट्रीय सस्कृति एवं विश्व-कल्याण को सर्वाधिक महत्व प्रदान 
किया गया है। इसकी अधिकांश विभेषताएँ ऐसी हैं जिनका 
निरूपणा सम्पूर्ण विश्व-कल्याण की भावना को दृष्टि मे रखकर 
किया गया है, यथा--यह योजना शिक्षा, दर्द्दन एवं मनोंविज्ञान 
के नवीनतम सिद्धान्तों पर आधारित है, इसके श्रन्तर्गत क्रिया 
द्वारा शिक्षा दी जाती है, इसमे बच्चों की जन्मजात प्रवृत्तियों 
पर चिध्षेप ध्यान दिया जाता है। यह प्रणाली स्वभाव से ही 
प्रगतिशील है,पौर बच्चों के चतुदिक विकास यानी उसके हृदय, 
हाथ भौर मस्तिष्क--तोनो के संतुलित विकास को प्रश्नय देती 
है। इसमें घनी-गरीब एवं ऊेच-नीच श्रादि की दिक्षा-दीक्षा मे 


| 


किसी तरह का भेद-भाव नहीं किया जाता झादि। सक्षिप में यही 
कहा जाए कि बुनियादी शिक्षा-प्रणाली का उद्देश्य सिर्फ आत्म- 
कल्याण ही नही बल्कि राष्ट्रकल्याण है शोर विश्व-कल्याण 
भी है। 


ले आल 


४। विनोबा भावे 
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ईश्वर की लीला बडी विचित्र है। अहृब्य रहकर भी वे 
दिन-रात श्रपनी सन्‍्तानो की सेवा-सुभ्रूपा मे तल्‍लीन रहते है । 
लेकिन हम जीवात्माओ को इसका बोध नही होता कि संसार के 
तम्राम प्राशियो की कार्यक्षमता श्रौर कर्मंशली के पीछे किसी 
अहृश्य-भलौकिक बक्ति का भी हाथ है। परिणामत: श्रपनी 
भ्रजानता के कारण हम आपस में ही लडने-फगडने लगते है, 
एक-दूसरे का गला घोटने में ही हमे श्राननद्र का श्रनुभव होता 
है, नि्बंलो पर बल-प्रयोग कर हम उनके रक्त का शोपण करते 
है, और अपने को उत्कृष्ट स्वामी मातकर दूसरे को निक्ृृष्ट दास 
सम बंठते है। प्रश्न उठता है, वया इस तरह का दुष्कृत्यपुर्ग 
थआ्राचरण स्थायी होता है ? नही, कदापि नही । परमात्मा अपनी 
सनन्‍्तानों की श्रसह्य वेदना को कभी भी सहन नही कर सकता । 
किसी-न-किसी रूप में बहु इस घराधाम पर भ्रवदय श्रवतरित 
होता है, मौर दृष्टात्माओं को जीवन की सच्ची लिक्षा देकर, 
दोनो पक्षों में समकोता करा, फिर यहाँ से साधा रगा मानव की 
तरह ही प्रधान कर देता है । 


६१ 
विनोबाजी को भी मै परमात्मा का एक विज्येष प्रतिनिधि 
मानता हैँ, जिनका आविर्भाव विशेषत: जात-पाँत, ऊँच-नीच एवं 
अमीर-गरीब के भेद-भाव को मिटाकर सारे संसार मे समता का 
साम्राज्य स्थापित करने के लिए ही हुआ है। आज नही, तो कल, 
कल नही तो परसो, लेकिन एक-न-एक दिन हम विनोबा की 
वाणी को समभेगे अवशय,भौर वह सुष्टि के कश-करा से बोलेग[- 
“भूमि के हर पुत्र का भूमि-माता पर हक है, सो यह विचार 
मेरा निज का नही है। यह तो वैदिक कथन है । कोई भी लडका 
माता की सेवा से अपने किसी दूसरे भाई को रोक नही सकता। 
मैं तो यहाँ तक कहेँगा कि कोई भी शस्स किसी से भी जमीन 
माँगे तो उसे वह मिलनी ही चाहिए और जमीन वालो का यह 
कत्तेव्य है कि उसे वह दे। क्या पानी माँगने पर किसी को ना 
कहा जाता है ” ना कहने वाला कितना शर्भिन्दा हो जाता है, 
यह श्राप जानते है। उसी तरह जमीन मॉगने पर ना कहने मे 
शर्म आवेगी । 
.. हवा, पानी और सूरज की रोशनी, ये सब ईर्वरीय देने 
जसे सबके लिए होती है, वेसे भूमि भी भगवान की देन है और 
सबके लिए है। भूमि सबकी माता है और भूमि के सब पुत्र है -- 
यह है हमारी सभ्यता का झांदि वचन जिसे वेद ने प्रकट किया 
है। भूमिहीनों का हक समझ करके, उन्हे अपने कुटुम्ब के जन के 
रूप मे पहचान करके, अपनी भूमि का एक अच्छा हिस्सा देना 
बड़े काइतकारो का धर्म है और उसी भे उनका वड़प्पन है।!* 
“"““इसलिए अगर प्रेम का, अहिसा का तरीका आजमाना चाहते 
हो तो इन जमीनो का ममत्व छोड दो, नही तो हिसा का ऐसा 


१. सन्त विनोवा और भुदान-यज्ञ । सर्वोदिय साहित्य-संघ, काशी 'से 
उद्घृत । 





भ्छूु 


जमाना आने वाला है कि उसमें सारी जमीनें श्रौर उस जमीन 
पर रहने वाले प्राणी खत्म हो जाएँगे। यह समककर कि भग- 
धान ने यह समस्या हमारे सामने खड़ी कर दी है, भाइयो ! 
निरन्तर दान करो**।”* 


ज॑न्स, बाल्यकाल और शिक्षा-दीक्षा--- 


विनोबा जी का जन्म ११ सितम्बर सन्‌ १६१५ ई० को 
महाराष्ट्र के पेण तहसील के गाशोपा ग्राम में हुआ था। 
इनके पिताजी का नाम श्री नरहरि शम्भुराव था और 
माताजी का नाम श्रीमती रुक्मिणीदेवी। परिवार का बाता- 
वरण अत्यन्त शुद्ध एवं सात्विक था। इनके माता-पिता स्वभाव 
से ही धर्मपरायण थे । उनके मन्दिर का द्वार सबों के लिए खुला 
रहता था। विनोवाजी के पूज्य दादाजी तो भगवान की मूर्ति के 
समक्ष भजन गाने के लिए मुसलमान संगीतन्नों को भी झाम॑त्रित 
किया करते थे । उनका कहना था कि संसार के सभी जीव-जन्तु 
एक ही परमात्मा की सन्‍्तान है। श्रतः किसी से ईर्ष्या, द्वेष एवं 
घृणा करने का अर्थ होगा--भगवान का अपसान करना। इस 
सदुगुणों से विनोवाजी को काफी सत्प्रेरणा मिली। एक बार 
इनकी माताजी ने कहा--“गीता को सस्क्ृत में समभने में कठि- 
नाई होती है। इसका मराठी में प्नुवाद नही है कया ?” इससे 
इनको मराठी भाषा में गोता को भ्रनूदित करने की सर्मरणा 
मिली, जिसका मराठी साहित्य मे भ्रत्यन्त महत्वपूर्णा स्थान है । 

विनोबाजी की प्रारम्भिक शिक्षा-दीक्षा घर पर ही सम्पन्न 
हुई | लगभग ती वर्ष की उम्र में ये बड़ौदा गए श्र वही पद 
इनकी विधिवत्‌ स्कूली शिक्षा की परिसमाप्ति हुई। कहते हैं, 


१, सन्त बिनोवा श्रौर भूदान यज्ञ (सर्वोदय साहित्य-संघ, काशी) 
से उद्धत । 


श्दे 


अपने कोमल स्वभाव एवं विलक्षण प्रतिभा के कारण ये विद्या- 
लय में प्रवेश करते ही अपने गुरुजनो के स्नेह-पात्र बन गए थे । 
स्वाध्याय एव परिश्रम के बल पर ही विनोबाजी अपने छात्र« 
जीवन मे बराबर प्रथम स्थान प्राप्त करते रहे । इन्हे बचपन से 
ही समाचारपत्र एवं अच्छे-श्रच्छे ग्रन्थ पढने का बड़ा शीक 
था। इनके घर में भी एक श्रच्छा पुस्तकालय था। जब 
अपने पुस्तकालय की सारी पुस्तके इन्होने पढ डाली, तब 
इनका ध्यान बड़ौदा सेन्ट्रल लाइब्रेरी की श्रीर गया। कुछ ही 
दिनो में इन्होने वहाँ की तमाम पुस्तको का अ्रध्ययन कर डाला। 
इसके बाद इन्होने पुनः एक दिन वहाँ के पुस्तकालयाध्यक्ष से पुस्तकों 
की माँग की । बाध्य होकर उन्हे उत्तर देवा पडा-“यहाँ जितनी 
पुस्तके है, क्या उनमें से एक भी पुस्तक ऐसी मिलेगी, जिसे 
आ्रापने नही. पढ़ा हो ?* 

विनोबाजी का क्रमबद्ध अध्ययन हाई स्कूल तक ही सीमित 
रहा । गणित इनका सर्वेप्रिय विषय था। इस सम्वन्ध में काका 
साहब कालेलकर की उक्ति उल्लेखनीय है--'वे आत्म-निष्ठ हैं 
झौर गरिएती है । वे किसी के अनुयायी नही है, हालाँकि भाष्य- 
कार आद्य शकराचाय, महाराष्ट्र के श्रादि सत कवि श्री ज्ञानेशवर 
तथा सत्याग्रह के आझ्रादि ऋषि महात्मा ग्राधी--तीनो के प्रति 
उनमे असीम आदर और असाधारण भक्ति है ।''“'श्री विनोबा 
गरिती है । हिसाब लगाये बिना न कुछ पढते है, न कुछ सोचते 
है, न कोई काम हाथ में लेते है। गरिती होने के कारण वे 
भ्रच्छे श्रध्यापक बने । गशिती होने के कारण ही खादी-शास्त्र 
को वेग दिया | गखित-बुद्धि से ही उन्होने 'स्वराज्य-शास्त्र” लिख 
पाया | गणित-बुद्धि का विकास होकर ही इनमें दा निकता आा 
गई है। बुनियादी व्यवहार के प्रति इनमे जो उदासीनता दिखाई 
देती है, वह भी गरित-बुद्धि मे से ही फलित हुई है । धीरज भी 


द्डं 


इनमें इसी गणित-निष्ठा से आ गया है।” 

यहाँ यह भी जान लिया जाय कि इन्टर की परीक्षा देने के 
के लिए विनोबाजी को वम्वई जाना था, किन्तु वहाँन जाकर 
ये वंगाल चले गए और फिर वहाँ से वनारस । यही से इन्होने 
अपनी आध्यात्मिक साधना की यात्रा प्रारम्भ की । 


स्वाघोनता संग्राम की श्रोर बढ़ते चरण--- 


विनोवा भावे ने सर्वप्रथम ६ जून सप््‌ १९१६ ई० को 
अहमदाबाद आश्रम में महात्मा गांधी के दर्शंत किए | झ्राश्षम- 
निवासियों के सादा जीवन एवं उच्च विचार का प्रभाव इनके 
मानस पर वहुत गहरा पड़ा। श्रतः वायू के आग्रह पर थे कुछ 
दिनो के लिए उनका विभेष अतिथि वनकर वही पर रह गए । 
कालक्रमानुसार इनका भी विचार यही हुआ कि श्राश्षम-निवासी 
वनकर ही जोवन व्यत्तीत करना श्रेयस्कर होगा। कोरण- 
इन्होने महात्मा गाँधी के अधिकाश सहयोगियों मे सादगी, 
सच्चाई, ईमानदारी, सेवा एवं देशभक्ति की पविन्न भावना का 
अनुभव किया। साथ ही सवो में मन, वचन और कर्म की एक- 
रूपता भी देखी । फलतः इस महान आात्मा ने भी आश्चम में 
निवास करने की श्रपनी प्रवल इच्छा महात्मा गाँधी के समक्ष 
प्रकट कर दी। इस दुलंभ व्यक्तित्व और नंप्ठिक ब्रह्मचारी की 
भ्रकस्मातु उपलब्धि से वापू को कितनी प्रसन्नता हुई होगी, इसर्क 
तो कल्पना भो नही की जा सकती । 

जब विनोवाजी श्राश्रम-निवास्ती वन गए, तव बापू ने उनके 
माता-पिता के पास एक पत्र लिखा, जिसके महंत्वपरण अंग 
निम्नलिखित है--“विनोवा मेरे साथ हैं। श्रापके पुत्र ने (उसकी 
अवस्था को देखते हुए) चरिच्र की असाधारण उज्ज्वलता भार 
साथुता प्राप्त को है। मुझे इनकी उपलब्धि के लिए कई वर्षों 


दे 


तक कठोर आत्मसयम करना पडा था ।” ऐसा कहा जाता है 
कि बापू ने इस पत्र मे इनके वास्तविक नाम “विनायक' की जगह 
पर 'विनोबा' लिखा था, तभी से सारा ससार इन्हे विनोबा के 
ताम से जानने लगा। 


यहाँ इस महान्‌ ऋषि के जीवन की एक और घटना उललेख- 
तीय है कुछ दिनो तक आश्रम मे निवास करने के बाद इनकी 
हादिक इच्छा सस्क्ृत पढने को हुई। श्रतः गाँधीजी से आज्ञा 
लेकर ये आश्रम से बाहर चले गए और लगभग एक वर्ष तक 
विभिन्न स्थानों का पर्यटन करने के साथ-साथ इन्होने सस्क्ृत 
साहित्य का विधिवत्‌ अध्ययन भी किया। इस सम्बन्ध में 
विनोबाजी ने बाप के पास एक पत्र भी लिखा था, जिससे इनके 
प्रारम्भिक अध्ययन एवं शअ्रध्यात्म-साधना की सच्ची झलक 
मिलती है । 


इनके प्रारम्भिक अनुशीलन-विधान की सम्यक्‌ जानकारी 
के लिए इनके पत्र का एक अ्रश नीचे उद्धत कर रहा हैँ-- 


“-- मैं जब दस साल का था, तभी मैंने ब्रह्मचयँ-ब्रत का 
पालन करते हुए देश-सेवा करने का ब्रत लिया था। उसके बाद 
मैं हाई स्कूल मे दाखिल हुआ। उस समय मुझे गीताजी का 
शौक लग गया, लेकिन पिताजी ने दूसरी भाषा के तौर पर फ्र च 
भाषा लेने की आज्ञा दी। तो भी गीता-माँ का प्रेम कम नही 
हुआ था श्रौर तभी से मैंने घर पर ही खुद-ब-खुद सस्क्ृत का 
अ्रभ्यास शुरू कर दिया था। मेरा निश्चय था कि वेदान्त और 
तत्त्वज्ञान का भी अ्रभ्यास करूँ। मैं श्रापकी आज़ा लेकर श्राश्रम 
मे दाखिल हुआ, पर उसी समय वेदान्त का अ्रभ्यास करने का 
अ्रच्छा मौका हाथ लगा । वाई मे नारायण शास्त्री मराठे नामक 
एक भ्राजन्म ब्रह्मचारी विद्वान्‌ विद्याथियों को वेदान्त श्रौर दूसरे 
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शास्त्र पढाने का काम करते हैं। उनसे उपनिषद्‌ पढ़ने का 
लोभ मुझे हुआ । इस लोभ के कारण वाई में मैं ज्यादा दिन 
रह गया । इतने दिनो में सैंने क्या-क्या किया, यह लिखता 
हैं'"'। झौर उन्होने लिखा कि उपनिपद्‌, गीता, ब्रह्ससुत्र और 
शकर-भाष्य, मनुस्यृति, पातजल योगदर्शन, न्यायसूत्र, वशेषिक 
सूत्र, याज्ञवल्क्य स्मृति श्रादि ग्रथों का अभ्यास कर रहा हैं तथा 
बाहर रह कर भी श्राश्रम-जीवन ही व्यत्तीत करता हूँ आदि | 
--श्री कृष्णदच भट्ट (वावा-विनोबा) 


एक वर्ष के वाद विनोवाजी पुन. श्राश्रम में लौट श्राए भौर 


प्रवेचत्‌ भ्रपना जीवन व्यतीत करने लगे। इस महान तपस्वी 
शौर निष्काम कर्मयोगी ने देश की आजादी के लिए जितनी 
यातनाएँ 'मेली है, उनका वर्णन शब्दों के माध्यम से नही किया 
जा सकता | सन्‌ १६२३ के नागपुर भडा-सत्याग्रह के समय इन्हें 
जेल जाना पड़ा, फिर १६२० ई० में नमक सत्यागह श्रान्दोलन 
के समय भी और सव्‌ १६३२ ई० के श्रान्दोलन के समय भी 
इस महान्‌ मनीपी को जेल की यातनाएँ भुगतनी पड़ीं । यही पर 
(सन्‌ १६३२ में विनोबाजी लुधिया जेल में रखे गए थे।) इस 
महरपि ते अपने साथियों की बीच गीता” पर प्रवचन बविया, 
साने गुरुजी (विनोवाजी के एक शिप्य) ने इनके प्रवचन को 
ग्रक्षरशः अश्रपनी कॉपी पर नोट किया, जो बाद में 'गीता-प्रवचन 
नामक एक वियाल ग्रन्थ के रूप में सारे संसार में युविद्यात 
हुआ । 


जब १६४० में व्यक्तिगत सत्याग्रह आन्दोलन प्रारम्भ किया 
गया, तव महात्मा गाँधी ने सर्वप्रथम विनोद्ाजी को ही इस 
काम के लिए चुना, झीर युद्ध के विरुद्ध भाषण देने की श्राज्ञा 
दी । जब विनोवाजी अंग्रेजी की काल-कोठरी में बन्द कर विए 


६७ 


गए, तव सारे संसार में हल्ला हुआ, यह विनोवा कौन है ? 
झौर तब गाँधीजी ने 'हरिजन' अखबार में विनोबाजी पर 
लेख प्रकाशित कर सारे ससार को बताया कि यह विनोबा कौन 
“विनोबा कौन है, तथा वह सबसे पहले क्‍यों चुनें गए ? 
विनोबा वी० ए० में पढ़ते थे, पर उन्होंने सन्‌ १६१५ मे मेरे 
भारत आने पर कालेज छोड़ दिया । वह संस्कृत के विद्वान हैं। 
उन्होने आश्रम के आरम्भिक दिनो में ही इसमें प्रवेश किया। 
वह इसके प्रथम सदस्यो में है। उन्होने सस्कृत का अ्रध्ययन 
करने के लिए प्राश्रम से एक वर्ष को छुट्टी ली। एक वर्ष की 
समाप्ति के बाद बिना कोई सूचना दिए वह फिर आश्रम में था 
गए। में यह भूल ही गया था कि वह उस दिन आने वाले है । 
उन्होने ऋश्नम की सभी श्रमिक प्रवृत्तियो मे भाग लिया है तथा 
मेला साफ करने से लेकर रसोई पकाने तक का काम किया है। 
यद्यपि उनकी स्मरणशक्ति आदचर्येजनक है तथा वह स्वभावतः 
विद्यार्थी है, फिर भी वह अपना अश्रधिकांश समय सुत कातने में 
लगाते है तथा इस कार्य मे उन्होंने विभेषज्ता प्राप्त करली 
है। उनका विश्वास है कि सर्वत्र सृत कातने को प्राथमिकता दी 
जानी चाहिए। इससे गाँवो की निर्धनता दूर होगी । वह जन्म- 
जात शिक्षक हैं, तथा उन्होने आशादेवी की हस्तकला के माध्यम 
से शिक्षा-प्रणाली का विकास करने के कार्य मे बड़ी सहायता 
की है । उन्होने अपने हृदय से भ्रस्पृश्यता का सर्वथा निराकरण 
कर लिया है। वह साम्प्रदायिक एकता मे मेरे समान ही विश्वास 
करते है। इस्लाम के तत्त्व को समभने के लिए उन्होने कुरान 
के मूलरूप का अ्रध्ययन करने मे एक वर्ष लगाया । 
तीन महीने के वाद विनोवाजी जेल से मुक्त कर दिए गए। 
किन्तु बाहर भाते ही इन्होंने पुनः सत्याग्रह प्रारम्भ कर दिया । ेृ 


ध्घ 


परिणाम यह हुआ कि इस वार इन्हें छः माह की सजा दी गई। 
और जेल से वाहर भ्राने के वाद जब ये पुनः स्वाधीनता का 
वातावरण बनाने लगे, तब इनकी प्रलौकिक प्रतिभा और जनता 
पर इनके विलक्षण प्रभाव को देखकर अग्नेजो ने पुनः इन्हें एक 
साल के लिए जेल में बन्द कर दिया! 


जब १६४२ का भारत छोडो' ग्रान्दोलन प्रारम्भ किया 
गया, तब विनोवाजी ने जी खोलकर उसमे भी भाग लिया भौर 
६ झगस्त को गिरफ्तार होकर फिर अग्रेजो की कालकोठरी में 
बन्द हो गए | इस बार इन्हे तीन साल तक जैल में ही आश्रम 
का जीवन व्यत्तीत करना पड़ा । 


इन प्रकार १४ भ्रगस्त १६४७ को भारत श्राजाद हुआ । ३० 
जनवरी १६४८ को राष्ट्रपिता महात्मा गाँधी इस संसार-सागर 
से विदा हुए, उसी वर्ष १३ मार्च को देश के रचनात्मक कार्यों मे 
लगे हुए सभी भाई-बहनों की एक सभा बुलाई गई, सर्वश्वम्मति 
से सर्वोदिय-समाज' एवं 'सर्व-सेवा-सध” की स्थापना की गई, 
भौर फिर योजनानुसार नये ढंग से रचनात्मक कार्यों की प्रारम्भ 
किया गया । 


समय शौर परिस्थिति को दृष्टि में रखते हुए विनोबाजी 
ने शरणाथियो की सेवा को, वीकानेर जाकर वहाँ के मंदिरों में 
थ्राम जनता को ईव्वर-दर्णन के ग्रधिक्रार दिलवाए, हँदरात्राद 
जाकर हिन्दू-मुसलमान के बीच स्नेह-सूब वग काम किया, श्रौर 
फिर भाश्रम मे लौटकर 'काचन-मुक्ति' का प्रयोग आरम्म कर 
दिया । 

कुछ दिनों के बाद इन्होने भू-दान आन्दोलन प्रारम्भ किया, 
देश के कोने-कोने में जाकर स्वाबीनता-यज्ञ के चरणामृत बॉँटे 


| 


भर गाँव-गाँव मे जाकर भूमिपतियों से भूमिहीनों के लिए 
जमीनों की माँग करता प्रारम्भ कर दिया । इस अभूतपूर्व यज्ञ- 
यात्रा में भारतमाता के इस अनोखे लाल का देश से तमाम नाग- 
रिकों की भोर से शानदार स्वागत किया गया श्र श्रधिकाण 
किसान-बन्धुओ ने स्वेच्छा से जी खोल कर जमीन देना प्रारम्भ 
कर दिया | आज भी इस महाव्‌ शिक्षाविज्ञ निष्काम कर्मयोगी 
के ध्यान भू-दान आन्दोलन की ओर ही लगा है ओर इसी 
शाब्वत यज्ञ के माध्यम से ये श्रखिल विश्व-जन-मानस का 
वल्याण करना चाहते हैं, सर्वोदय ही इस मह॒षि का श्रन्तिम 
साध्य है । 


जीवन-दर्दो न-- 

विनोवाजी सत्य, अ्रहिसा और प्रेम के अन्यतम पुजारी हैं . 
इनके अनुसार सत्य ही एक नेतिक तत्त्व है श्ौर बाकी के सारे 
नंतिक गुण नही है, सामान्य गुण या दोष है। सत्य को छिपाने 
से समाज में भ्रष्टाचार फैलता है भर कोई भी व्यक्ति सत्य को 
इसलिए छिपाता है कि उसे समाज की ओर से अपने दुष्कृत्य- 
पूर्ण आचरण के लिए दण्डित होने का भय रहता है। अतः 
विनोवाजी का कहना है कि समाज में जितनी बुराइयाँ हैं उन 
सवों के लिए उपचार ही होना चाहिए, दण्ड नहीं। यह बात 
समाज में रूढ हो जाए तो आसानी से मन दुरुस्त हो सकता है 
झ्ौर समाज बदल सकता है| 


सत्य को पूर्ति के लिए दूसरे गुण की भी आवश्यकता होती 
है। यदि कोई भी व्यक्ति सत्य बोलता है तो समाज में उसकी 
निन्‍दा होती है । परत, सत्य बोलने वालो मे इतनी हिम्मत होनी 
आाहिए कि वे समाज की निन्‍्दा को वरदाज्त बर सके। इसी 


१३० 


को विनोवाजी ने “निर्भवता' कहकर सम्बोधित किया है। इनके 
अनुसार सत््य मनुष्य का स्वाभाविक गुण है, श्रतः किसी की 
निन्‍दा से दु.खी होकर सत्याचरण का परित्याग करना उचित 
नहीं--“सत्य-रक्षा के लिए निर्भयता की जरूरत है। जो कुछ 
होता है, होने दो; कोई हमारी कितनी भी निन्दा करे, हम 
सत्य ही बोलेंगे, ऐसा निश्चय करने की श्राज जरूरत है। किन्तु 
वास्तव में सत्य तो स्वाभाविक है ।” 


सत्य साध्य है श्रौर अहिसा साधन, भ्रत: भ्रहिसात्मक तरीके 
से ही सत्य का शोधन किया जा सकता है। श्रहिसा की खोज 
करना ही उनका जीवन-कार्य है।वे प्रज्ञा की स्थिरता' को 
अहिंसा का सार मानते है। स्थितप्रज्ञ बनने के लिए चित्त की 
शान्ति, मन की प्रसन्नता एवं श्रहििसक साधनों | यहाँ पर ध्यान 
देने योग्य वात यह है कि विनोबाजों ने अ्रहिसक साधनों का 
प्रयोग किया है, यानी श्रहिसक साधनों के प्रति भी आसक्ति न 
हो-यही है भ्रहिसा का चरमोत्कप या पूर्ण अहिसा ] के परि- 
त्याग को वे आवश्यक भानते हैं। उनके अनुसार श्रहिसा का 
वास्तविक विकास निष्काम भाव से ही सम्भव है। अतः वे हमें 
सुझाव देते हैं--“अहिसा का विकास करने के लिए मुझे "मुक्त 
ही रहना चाहिए। 'मुक्त' का मतलब 'कर्ममुक्ता या 'कार्यमुक्त' 
से नही, कितु विभिन्‍न सस्थाओरो के काम-काज से मुक्त रहना 
है स्किन । डर 

जहाँ तक प्रेम का सम्बन्ध है, प्रेम को विनोवाजी ने नारा- 
यणा-धर्म' या 'मागवत-धर्म' कहकर सम्बोधित किया है। उनके 
अनुसार मनुष्य का शरीर परमेश्वर का प्रसाद है, जो उसे 
समाज की सेवा करने के लिए ही मिला हैं, अतः तन, मन, घन 
से हमें समाज-सेवा में ततलीन हो जाना चाहिए। २१०४-५३ को 


७१ 


पकरी परवाँ [ बिहार] की एक जन-सभा मे व्याख्यान देते हुए 
' उन्होने कहा था--/प्रेम एक महान्‌ धर्म है, जिसमे सारे धर्म डूब 
जाते है। स्रज का प्रकाश जहाँ फंलता है, वहाँ सारे तारे खत्म 
हो जाते है। वेसे ही प्रेम-धर्म के प्रकाश के सामने दूसरे सारे 
धर्म क्षीण हो जाते है। आज वही प्रेम-धर्म लाना है। समाज 
देवता है और व्यक्ति को उसकी पूजा करनी है। नारायण की 
सेवा करने के लिए नर-देह मिली है। नारायण यानी नरो का 
समुदाय । नारायण की सेवा को--जिसे आप भवक्ति-मार्ग कहो 
या और भी कुछ--मैं तो 'नारायरश-धर्म' या 'भागवत-धर्म! 
कहूँगा। वही धर्म मै लाना चाहता हूँ। मेरा-तेरा, मेरी इस्टेट, 
तैरी इस्टेट--सारे भेद मिटाने है ।” 
भू-दान यज्ञ श्रौर सर्वोदिय--- 
सर्वोदिय-घर्मं को बिनोबाजी ने सर्वोत्कष्ट धर्म माना है। 
हिन्दू-धर्म, मुस्लिम-धर्म, ईसाई-धर्म श्रादि जितने भी धर्म-सम्प्र- 
दाय है, सर्बोदिय के अ्रन्तर्गत सभी भ्रा जाते है। विनोबाजी का 
कहना है कि--“सर्वोदय के श्रन्दर दुनिया के सब-के-सब धर्म भरा 
जाते है। यह कोई नया धर्म स्थापित नही कर रहा हैँ। यह तो 
सर्व-धर्म-समन्वय हो रहा है--हर एक धर्म मे जो-जो अच्छाइयाँ 
है, वे सब खीचकर ले लेगे ।” 
इस प्रकार भू-दान यज्ञ, ग्रामोद्योग, उपज में वृद्धि करना 
आ्रादि सभी धर्म-विचार है, जो सर्वोदय के लिए कार्येरूप मे परि- 
णत किए जाने के लिए श्रति आवश्यक है। 
सर्वोदिय विचार मे दो बुनियादी बाते मानी गई है-- 
(१) रोजमर्रा की सारी चीजें--खाना, कपड़ा झादि--गाँव 
में ही पैदा हो। छोटे-छोटे उद्योगो के जरिए लोग स्वावलम्बी 


छ्र्‌ 


बने । जो काम घर में हो सकते ह--जैसे रसोई, कताई, आदि, 
वे घर में हो झौर जा गाँव में हा सकते है--जंसे तेल, जुता 
झादि-वे गांव मे हो और (२) लोहा, कोयला, अश्रक के जँसे 
बढे-बड़े धन्‍्धे जिनका सम्बन्ध न सिफफ सारे देश के, बल्कि सारी 
दुनिया के साथ है--किसो व्यक्ति को व्यक्तिगत मिल्कियत के 
न रहें। उन पर समाज को मिल्कियत हो । इसके वर्गर सर्वोदिय 
नहीं हो सकता ।* 

विनोवाजी समाज को शासन से मुक्ति दिलाना चाहते हैँ । 
उन्हें पूर्ण विश्वास है कि व्यवस्था और सत्ता के विकेद्धीकरण 
के द्वारा जासन-मुवित की ओर सफलतापूर्वक और श्रासानी से 
बढा जा सकता है। अश्रत. नैतिक नियमन' और 'आआात्म-निर्भरता 
पर जोर देते हुए वे कहते है--“अ्रतिम स्थिति में कोई शासन 
नही रहेगा। ऐसा श्रात्म-निर्भर समाज निर्माण करने के लिए 
सर्वत्र स्वयपूर्ण क्षेत्र वनने चाहिए । उत्पादान, विभाजन, रक्षण, 
शिक्षण जहाँ का है, वही हो । केन्द्र में कम-से-ऊम सत्ता रहे । 
इस तरह हम प्रादेशिक स्वयपूर्णता मे से विकेन्द्रीकरण साध 
लेगे । 

जहाँ तक भू-दाह यज्ञ का प्रइन है, विभोवाजो भू-दान यज्र को 
एक शद्ध-धर्म-कार्य' मानते है। यह उनका एक अ्रहिसात्मक 
प्रयोग है, जीवन-परिवर्तन का प्रयोग, जो वे परमपिता परमे- 

की प्रेरणा से कर नहे है। उनका कहना है कि जिस प्रकार 
हुवा, पानो एव सूर्य का प्रक्राण श्रादि ईइवर-प्रदत्त प्राकृतिक 
वस्नुएँ है, उसी प्रकार भूमि भी परमात्मा-अ्रदत्त वस्तु हू। भग- 
बान अपनो वस्तत्नों का विषम बेंटबारा करना नहीं चाहता । 
प्रम: इस पर सी का समान भ्रधिकार होना चाहिए । भारते 
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और भारतवासियों की शोर सकेत करते हुए एक बार उन्होने 
कहा था--देश मे करीब ३० करोड एकड़ जाती जाने वाली 
जमीन है। मैने उसका १/६ यानी ५ करोड एकड़ माँगा है क्योकि 
एक भारतीय परिवार मे साधारण पाँच सदस्य रहत्ते है। उस 
परिवार का छठा सदस्य दरिद्रतारायणत हो है । इसलिए उस 
भूमिहीन जनता के लिए मैने छठे हिस्से की माँग की है।” और 
इसीलिए लोगो से मैं कहता हूँ कि “मुझे परिवार का एक 
सदस्य मानो । आप लोग यह सोचे कि मै भी घर का एक लडका 
हैँ और तुम मेरा हक दो ।” 

लेकिन, यहाँ पर यह भी स्मरणीय है कि वे भर-दान के लिए 
किसी फर दबाव डालना नही चाहते | वे सामान्य नागरिकों से 
हृदय-परिवर्तेन, मेत्री-भाव, मातृ-वात्सल्य, अ्रातृ भावना एवं 
गरोबो के लिए प्रेम की आशा रखते है। भू-दान मे सम-विभा- 


जन के महत्त्व की चर्चा करते हुए वे कहते है-- 
“भू-दाल से केवल दान का महत्त्व नही है, सम-विभाजन का 


महत्त्व है । दान का अर्थ ही सम-विभाजन होता है। 'दान सवि- 
भाग” । हमे दान की यही कल्पना शुरू करनी है? समाज और 
परिवार का एक अश मानने की ब्यत लोगो को समभानोी है । 
समाज श्रपनें कुठुम्ब का एक हिस्सा ;है, इस भावना से दान देने 
की लोगो को प्रेरणा होनी चाहिए। जो भूमिहीन है, उनका 
भूमि पर अधिकार है, ऐसा समझकर दान देना चाहिए। भूमि- 
होनो पर उपकार करने की भावना से नही । भ्रच्छी कल्पना पर 
अमल करने से कभी किसी का नुकसान हुआ ही नहीं। अगर 
हमारे विचारों पर हढता से अमल करेगे, तो हम जो सर्वोदिय 
लाना चाहते है वह आ सकता है, शान्तिमय क्रान्ति हो सकती 
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“सन्त विनोवा और भू-दान यज्ञ, पू० ३८ 


छ्ट 
शिक्षा-दर्शन--- 


विनोवाजी का शिक्षा-दर्शव भी उनके सर्वोदिय-सिद्धान्त पर 
ही झाधारित है। वे शिक्षा के माध्यम से ऊँच-नीच, घनी-गरीब, 
जान-पाँत आदि के भेद-भाव को समूल नप्ट करना चाहते हैं। 
उनका कहना है कि शिक्षा-प्रशाली ऐसी हो जिसके माध्यम से 
बच्चो को स्वावलम्बी बनाया जा सके और प्रारम्भ से ही वे 
अपने उत्तरदायित्व को समभने मे सक्षम हो । 
विनोबाजी ने शिक्षा-जगत्‌ को नई तालीम की नवीनतम 
योजन'एं दी है। उनका कहना है कि “नई तालोम का मतलब 
है नित्य नये समाज की रचना करने वाली तालीम |” उनके 
अनुसार “नई तालीम तभी भरा सकती है, जब कर्म और ज्ञान का. 
भेद मिट जाए ।” वे कत्तंव्य के सहारे बच्चो को शिक्षा देने के 
पक्ष मे है। जिस प्रकार राम-लक्ष्मण ने यज्ञ की रक्षा करते हुए 
गुरु विद्वामित्र से जीवन की शिक्षा ग्रहण की, जिस प्रकार पृथा- 
पुत्र भ्जु न ने युद्ध के मैदान में जाकर भगवान श्रीक्ृषष्ण से 
जीवन को शिक्षा ली, उसी प्रकार श्राधुनिक विद्याथियों को भी 
क््मभूमि से ले जाकर जीवन की जिक्षा दी जानी चाहिए। 
विनोवाजी ने लिखा है--“शिक्षा कत्तेंव्य का, कर्म का आनु- 
पगिक फल है। जो कोई कत्तंव्य करता है, उसे जनि-भनजाने 
वह मिलता ही है। लडकों को भी वह उसी तरह मिलना 
चाहिए । ओऔरों को वह ठोकरे खा-खाकर मिलता है। छोटे 
लडकों में श्राज उतनी घक्ति नही श्रायी है, इसलिए उनके झास- 
पास ऐसा वातावरण बनना चाहिए कि वे ठोकरें न खाने पायें 
और धीरे-धीरे थे स्वावलम्धी बनें, ऐसी अपेक्षा और योजना 
' होनी चाहिए ।” 
“>-पआातार्य विनोवा भावे : जीवन भीर शिक्षण 


एन 


इस प्रकार विनोबाजी ज्ञान के विषय में भी विद्यार्थियों को 
स्वावलम्बी बनाना चाहते है। उनकी सलाह है कि शिक्षरणा- 
विधि ही ऐसी होनी चाहिए जिससे विद्यार्थी दूसरों के अनुभव 
एवं झपने अनुभव से ज्ञान प्राप्त कर स्वयमेव प्रयोग कर सके । 
वे १६ साल तक विद्यार्थियों को ज्ञान में पूर्ण स्वावलम्बी बना 
दैने के पक्ष भे है-- 


शिक्षण की योजना ऐसी हो, ताकि १६ साल का लड़का 
ज्ञान मे स्वावलम्बी हो सके, डिक्शनरी है, नये गाइड की पुस्तके 
है, भिक्षण-शास्त्र के ग्रत्थ है, उन्हें वह अ्रपनी-अ्पनी भाषा में 
पढ़ सके, अपने प्रयत्व से, दुसरो की मदद के बिना सीख सके, 
अपने प्रयोग कर सके और सृष्टि से ज्ञान हासिल कर सके। 
जैसे भमि मे पानी होता है, वह खोदने से बाहर आता है, वंसे 
ही समाज और सृष्टि मे से खोद-खोद कर ज्ञान का पानी निका- 
लना चाहिए । ऐसी अक्ल लड़को को १६ साल की श्रायु में 
झ्रानी चाहिए ।" तात्पयं यह है कि १६ साल के बाद विद्या- 
थियो को ज्ञान मे परावलम्बी नही होता चाहिए । 


जहाँ तक शिक्षण-पद्धति का प्रश्न है, विनोबाजी ने अ्रपनी 
तालीम मे समवाय-पद्धति को सर्वोच्च स्थान दिया है। वे ज्ञान 
और कम के सम्मिलन को समवाय कहते है--“कर्म मे से 
व्यायाम, कम मे से ज्ञान, कर्म से आनन्द, कर्म ही खेल--यह है 
समवाय ।” उनके अनुसार उद्योग ही समवाय-पद्धति का आधार 
है--“उद्योग से शिक्षा को गरमाहट मिले श्र शिक्षर से उद्योग 
पर प्रकाश डाला जाए, इसका नाम है समवाय-पद्धति । 
समवायी शिक्षरा-प्रणालो के श्रन्तर्गेत मुलोद्योग, गणित, समाज- 


१--म्राचार्य विनोबा सावे--भूदान-गगा (अष्टस खड) पृ० ७७ 


छ्द्‌ 


अध्ययन, संगीत, ड्राइंग श्रादि सभी विपयो को समुचित स्थान 
प्रदान किया गया है ।* 

वे ग्रामीणों को 'सृष्ठि-पूृजक या परमेश्वर सेवक शौर 
अहर के लोगो को 'ग्राम-सेवक' बनाने वाली शिक्षा को सर्वाधिक 
महत्त्व देते है। वे हर गाँव में सम्पूर्ण तालीम की व्यवस्था 
करने के पक्ष मे है। दूसरे शब्दो मे कहा जा सकता है कि विनोवा 
भी हर गाँव में विद्यापीठ की स्थापना करने के आकाक्षी है । 
चू कि प्रत्येक गाँव का सुष्टि के साथ प्रत्यक्ष सम्बन्ध है, भ्रत. हर 
तरह से मनुप्य को वहाँ सुष्टि-विज्ञान की उपलब्धि हो सकती 
हैं। अतएव शिक्षा-प्रशाली की योजना यह समभकर बनायी 
जानी चाहिए कि 'हरएक गृहस्थ का घर है 'स्कूल' श्रौर उसका 
खेत है, प्रयोगशाला | हरएक वानप्रस्थ है, 'शिक्षक' और हर- 
एक परिवाजक सनन्‍्यासी 'यूनिवर्सिटी'। विद्यार्थी है, श्राज के 
बच्चे', जो सीखना चाहते हैं। 

जहाँ तक पाठणाला एवं रामाज में सम्बन्ध का प्रश्न है, थे 
दोनो में अन्योन्याश्रय सम्बन्ध स्थापित करने के पक्ष में है। इस 
सम्बन्ध मे उनका सुझाव है कि “एक ओर से घर में भदरसे 
दा प्रवेश होना चाहिए और दूसरी शोर से मदरसे में धर 
घुसना चाहिए । समाजणास्त्र को चाहिए कि गालीन कुद्धम्व का 
निर्मागा करे और शिक्षण-शास्त्र वो चाहिए कि कोठुम्बिक 
पाठ्याला स्वापित करें ।/ 

विनोताजी ने शिक्षगा सस्थाओं पर सरकारी नियन्नगा का 
विरोध किया है। वे इस बात को वास्-वार दुहराना चाहते हैं फ्रि 
शिक्षण का अधिकार ज्ञामियों के हाथों में होना चाहिए, न कि 
सरदार के हाथी में । यह काम सेवापरायगता से ही संभव है। 


३) 


लेक्षित सरकार कभी भी सेव > रायण नहीं हो सकती, बहू तो 


७७ 


अपनी नीति और श्रपने सिद्धान्तों के अ्रनुकुल ही आचरण 
करेगी “अगर सरकार 'फासिस्ट' होगी, तो कुछ विद्यार्थियों 
को 'फासिज्म' सिखलाया जाएगा। सरकार 'कम्युनिस्ट' होगी, 
तो कम्युनिज्म' का प्रचार होगा। सरकार पूजीवादी' होगी, 
तो 'पूजीवाद' की महिमा बतायी जाएगी, श्रौर यदि सरकार 
प्लानिगवादी' होगी, तो प्लानिग की कहानी विद्याथियो को 
सिखायी जाएगी । इससे श्रधिक खतरा और हो ही नही सकता ।” 
तात्पयं यह कि वे शिक्षण-विभाग को सरकारी नियन्त्रण से 
मुक्त रखना चाहते है । कारण, बुद्धि-स्वातन्त््य ही सच्चा स्वा- 
'तन्त्य है, जो सरकारी नियन्त्रण से पूर्णंत विनष्ट हो जाता है । 
फलतः विद्याथियों का स्वाभाविक विकास नही हो पाता । 

विनोबाजी ने शिक्षक भ्ौर विद्यार्थियों मे पिता-पुत्र का सा 
सबंध स्थापित करने का सुझाव दिया है। उन्होने अपनी पाठ- 
शाला-योजना में सेवापरायणता को ही शिक्षक और विद्यार्थो-- 
दोनों की साधना का लक्ष्य माना है--“शिक्षक विद्यार्थी- 
परायरा, विद्यार्थी शिक्षकपरायण, दोनो 'ज्ञानपरायरण और ज्ञान 
सेवा परायण--हमारी प/ठशाला की यही योजना है (707 ४४७ 
8कपप्रवेश्लांड स8& 8९७७ए०७ 6 ६96 एच, ई#ए00 ६96 एफए ७ 
इ९१ए१08 ० (6 हाप्वेश्याप--ग्रा8 फराप्हा 526 ४6 090 की) 87% 
शश॥+फ छपए्ए086, 006 छपरा 8०७, छापे 7209 एप 89वें 
शिंप्रतेश्ांड. हग्पोत ०29०0९४०७.. ग्रेड. 8९एएा08. 88 शिधा' 
००णात्पर 89'एशं०७ ० ७०१) ।१ 

इस प्रकार हम देखते है कि युग-पुरुष आचार्य विनोबा भावे 
का स्थान ससार के महा शिक्षाशास्त्रियों की प्रथम श्रेणी में 
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9. 359 
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आ्राता है । रूसो से लेकर महात्मा गाँधी तक के तमाम शिक्षा- 
शास्त्रियों के शिक्षा-दर्शन पर सम्यक श्रनुशीलन करने के बाद 
इन्होने वेसिक-शिक्षा-जगत्‌ को जो आधुनिकतम एवं प्रयोगात्मक 
विचार प्रदान किए है, इसके लिए सपूर्ण शिक्षा-जगत्‌ अननन्‍्त- 
काल तक इनका आभारी रहेगा । 





डॉ० जाकिरहुसेन 
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नि सन्देह मनुष्य का जोवन बडा दुलेभ है, लेकिन उसके 
दुलेभ जीवन की सार्थकता तबतक सिद्ध नही होती, जबतक 
वह वश्वात्मा के सृष्टि-विधान की रक्षा के लिए श्रपने जीवन 
का उत्सर्ग नही करता । जो व्यक्ति सीमित दायरे से निकलकर 
मानव-समूह को ओर देखता है, जो समूह-साधता को ही अपने 
निजी जीवन की साधना समभता है, भौर जिसकी हृष्टि मे 
सम्पूर्ण समाज का कल्याण ही उसमे भ्रन्तनिहित इकाई का 
कल्याण है वही व्यक्ति महान्‌ है, उसे ही हम महान्‌ आत्मा की 
उपाधि से विभूषित करते है । 

डॉ० जाकिरहुसेत भी एक ऐसे ही महान व्यक्ति थे-- 
उन्होने राष्ट्रीय आत्मा की मुक्ति के लिए अपने व्यक्तिगत 
जीवन-के सुख-सौरभ का निर्ममतापूर्वक परित्याग किया, उनकी 
व्यक्तिगत साधना ने कालक्रमानुसार समूह-साधना का “रूप 
धारण किया, उन्होने अपने आचरण एवं मानव-प्रेम के सहारे 
सारे ससार को राष्ट्रीय एकता एवं धर्मनिरपेक्षता को शिक्षा 
और भ्राज भी उस महान्‌ आत्मा के अच्त.करण से नि.सृत 
पीयूषधारा भारत के तमाम पथश्रष्ट नागरिकों को महात्मा 
गाँधी की याद दिलाते हुए अ्रपनरे देश, धर्म और जननी को 


घ० | न 


के 
» भर्यादा-स्सा के ह्रिए जागृत कर रही है--- 
कर १४०६...2....५ :3. ।ः ह्यं ने ३ ५ 
» “शांधीजी के दिल में सब मजह॒बों के लिए समान शादर 
था--एक ऐसा आदर जो हर मजहब के लोगों को भारचारे 
झौर मुहब्बत के एक डोरे मे वाँध सके | हमदर्दी और मुल्क की 
भलाई के रु्याल से ही उन्होने एक ऐसे राजनीतिक और सामा- 
जिक ढःचे का सपना देखा था जो भ्रल्पसख्यकों के वदिल में 
भरोसा पंदा कर सके और सततोप और साहस के साथ उन्हे देण 
की सेवा मे लग जाने के लिए बढावा दे सके । - 
* “ देश में श्रव मजदूरों की हड़ताल, विद्यार्थियों के झआास्दो- 

लन, तरह-तरह के मजहवी झ्ौर भापाई भगडो से एक तरह से 
नाराजगी और सअसंत्तोप-सा फंला हुआ है । हम उन्ही चीजो की 
झोर सोचते है जिन्हे दूसरो ने हमारे लिए नहीं किया है, या 
जिन्हे दूसरों ने बुरे ढग से किया है या इस झूवी के साथ नही 
किया जिस खूबी के साथ हम समभते है कि किया जाना 
चाहिए। *''''मैं यही कहना चाहता हूँ कि हरेक रतर और क्षेत्र 
में अन्दरूनी अ्रनुशासन और नंतिकता का बल हो । हमारी 
सीमित दाक्ति का एक बहुत बडा हिस्सा हम फिजुल के कामों 
में क्यों खर्च करे ? आज के इस मुबारिक मौके पर मैं भारत के 
हर नागरिक से ढिल से अ्रपील करता हूँ कि वह अपने फर्ज को 
ईमानदारी से पूरा करे श्रौर सहयोग की आवश्यकता को श्रच्छी 
तगह समझे। हममे से हरेक को श्रपने राष्ट्र और अपनी जनता 
के प्रति वफादार होना चाहिए, तभी हम अश्रपने कौमी मकसदों 
ओर मनसूबों को मजबूत बना सकेंगे, भर हम जद्चर ग्रह करके 
स्क्गे 

१० गणतस्त्र दिवस के घुम अवगर पर किंग यह भाषण का एक 


अदा । 


जन्म, दाल्यकाल एवं शिक्षा-दी क्षा--- 


डा० जाकिरहुसेत का जन्म १८९७ ई० के फेर्वसी-महॉम में 
हैदराबाद (आ्रास्ध्र प्रदेश) मे हुआ था। इनके पिता का नाम 
फिदाहुसेन खाँ था । वे हैदराबाद कोर्ट में एक सुप्रसिद्ध वकील 
थे। झपने परिश्रम एव प्रतिभा के बल पर ही वे श्रागे चलकर 
मुन्सिफ एवं मजिस्ट्रेट के पद पर भी सुशोभित हुए । उनके आठ 
पुत्र थे जिनमे जाकिरहुसेन खो का स्थान तीसरा था। ये 
बचपन से ही बडे प्रतिभाशाली और होनहार थे। इनकी 
प्रारम्भिक शिक्षा-दीक्षा हैदराबाद के ही एक स्कूल में सम्पन्न 
हुई जिसे आजकल “सुल्तान बाजार गवनेमेट हाई स्कूल” के नाम 
से जाना जाता है। 


फिदाहुसेन खाँ के परिवार पर अग्रेजी सभ्यत्ता की गहरी 
छाप पडी थो | फलत:ः उनका रहन-सहन भी उसी ढग का था । 
इसीलिए बालक जाकिर का शजव भी राजकुमार की तरह ही 
खिला; लेकिन, दुर्भाग्यवश जिस समय इनको जम्र सिर्फ € वर्ष 
को ही,थी, उसी समय इनके पूज्य पिताजी का देहावसान हो 
गया, और इनके लालन-पालन का पुरा भार इनको विधवा 
माता पर ही पड़ा । 


बालक जाकिरहुसेत की माताजी भी काफी प्रतिभाशालिनी 
थी। उनके वात्सल्य-प्रेम का तो कहना ही क्य्रा। पति की मृत्यु 
के वाद भी उन्होने अपनी सन्‍्तानो को किसी तरह का कष्ट 
सही होने दिया । जब उन्होने अनुभव किया कि हैदराबाद में 
रहकर बच्चो की शिक्षा-दीक्षा का समुचित प्रवन्ध नहीं किया 
जा सकता है, तब ये फरुखाबाद जिले के कायभर्गंज शहर में 
चली गई, और वही पर स्थायी रूप से रहकर अपने बच्चो का 


घर 


लालन-पालन भी करने लगी ।* 
बालक जाकिरहुसेन का नाम इटावा के इस्लामिया हाई- 
स्कूल मे लिखाया गया | कुछ ही दिनो के बाद इन्होंने भ्रपनी 
विलक्षण प्रतिभा एवं विनम्नता के बल पर उस स्कूल में भी 
श्रच्छी ख्याति प्राप्त करली । विद्यार्थी तो क्या, सहृदय जिक्षक 
बन्धु भी इनकी गद्य-लेखन-णैली एवं वाक-पढुता की भूरि-भूरि 
प्रशसा करने लगे। वहाँ के प्रधानाध्यापक, श्री एस० ए० हुसेन 
एवं व्यवस्थापक श्री ए० वशीर तो इनको अपने पुत्र की तरह 
प्यार करने लगे थे । 
किन्तु वालक जाकिरहुसेन की प्रतिभा के सूर्योदिय के समय 
ही विधाता ने उनसे उनकी ममतामयों माताजी का स्मेहाचल 
भी छीन लिया। सन्‌ १६११ में प्लेग का एक भयंकर विस्फोट 
हुआ, भौर उनकी माताजी उसी विस्फोट मे स्वर्ग सिघार गई । 
तदुपरान्त उनकी जान-पहचान हसनभाह नामक एक सूफो से 
हुई | ऐसा कहा जाता है कि माताजी की मृत्यु के बाद जाकिर 
हुसेन के जीवन को सन्‍्मागगें की श्रोर उन्मुख करने से हसन साहब 
का वहुत बड़ा हाथ था| उन्ही के सम्पर्क में आने से ये शिक्षा- 
जगत की ओर शअ्रवाध गति से अग्रसर हो सके, अ्न्यवा इनकी 
जीवन-शरक्ति किस ग्रोर मुड़ती, इसके सम्बन्ध में कुछ भी नहीं 
कहा जा सकता। किन्तु कुछ ही दिनो के उपरान्त हसन साहब 
का भी देहावसान हो गया। श्लौर तन्र ये कठिनाइयो के साथ 


१--नज्ञातृव्य है कि डा० जाकिरहुसेन का जन्‍म अ्रफगान परिवार में 
हुआ था । उनके पूर्वज उत्तर प्रदेश के फटरावाद जिले के कायम- 
गंग गहर में रह रहे थे। किन्तु, जब इनके पिता, एक श्रच्छे 
घकील बने गए, तथ हैदराबाद में ही उन्होंने अपना सवान बनाया, 
और स्थायी रूप से वटी ४हने लगे । 


जय 


संघर्ष करते हुए भ्रात्मवल के सहारे हो अपनों मजिल की ओर 
बढने लगे | 


मैट्रिक की परीक्षा में उत्तीर्ण होने के बाद सन्‌ १६१३ ई० 
में जाकिरहुप्तेन ने अलीगढ के 'मोहमडन एग्लो-श्ोरिएन्टल 
कालेज' मे नाम लिखाया। वहाँ पहले से ही इनके दो भाई, 
मुजफ्फरहुसेन खाँ और आविदहुसेन खाँ विद्याध्ययन कर रहे 
थे। वे लोग भी भ्रपनी विलक्षण प्रतिभा के कारण विद्याथियो 
एवं शिक्षको के बीच काफी ख्याति प्राप्त कर चुके थे । 


किशोर जाकिर ने भी कालेज मे प्रवेश करते हो अपनी 
प्रतिभा का प्रकाश चारों तरफ फैला दिया। कालेज मे भी 
इनका रहन-सहन वड़ा ही सादा रहता था। अर्थशास्त्र, राज- 
नोति विज्ञार, साहित्य एव इतिहास इनके प्रिय विषय थे। वाद- 
विवाद प्रतियोगिता में प्रथम स्थान प्राप्त करना तो मानो भग- 
वान ने ही इनके भाग्य मे लिख दिया था। इस प्रकार ऑनर्स 
के साथ इन्होने स्नातक की परोक्षा पास की। तदुपरान्त इन्हे 
छात्र-सघ का उपाध्यक्ष बनाया गया है। हेरॉल्ड कौक्स' श्रौर 
'केम्ब्निज स्पीकिप प्राइज', जो चार वर्षो तक वाकूप्र तियोगिता 
में प्रथम स्थान प्राप्त करने वाले विद्यार्थी को ही प्रदान किए 
जाते थे, अपने समय मे किशोर जाकिरहुसेन को ही मिले । 


स्तातक की परीक्षा मे उत्तीर्ण होने के बाद जाकिरहु सेन ने 
एम० ए० लॉ (वकालत) मे नाम लिखाया। यहाँ भी उनकी 
प्रतिभा खूब चमकी | यही जान लिया जाए कि वे एम० ए० में 
पढते भी थे भर अपने साथियो को भी पढाते थे, यानो विद्यार्थी 
भी थे और प्राध्यापक भी । 


६०.4 


नेशनल मुलिस्म यूनिवर्सिटों (जामिया सिलिया इस्जामिया) 
की स्थापना-- 


अभी विद्यार्थी जाकिरहुसेन एम० ए० को परीक्षा भी नही 
देपाए थे कि इधर महात्मा गाँवी का प्रसहयोग प्रान्दोलन 
प्रारम्भ हो गया। खिलाफत-शआ्रान्दोलन, रॉनेट एक्ट श्रौर 
जालियाँवाला बाग का हृ॒त्याकाड श्रादि उस ससय की चचित 
एवं विवादास्पद समस्याएँ थी | खासकर जालियाँवाला बाग के 
हंत्याकाड से भारत की तमाम जनता दुखी थी, और सथो का 
ध्यान महात्मा गाँधी के असहयोग आन्दोलन की ओर ही लगा 
था। 

सन्‌ १६२० ई० के सितम्बर महीने में कलकत्ते में राष्ट्रीय 
कांग्रेस की एक विशेष सभा बुलाई गई, जिसमे महात्मा गाँधी ने 
असहयोग आन्दोलन को खूपरेखा प्रस्तुत की, और भारत के 
तमाम नागरिकों से आग्रह किया कि सब-के-सव अग्रेजी हुकूमत 
के साथ असहयोग करे। प्रस्ताव में यह भी कहा गया कि 
विद्यार्थी अपने विद्यालय को छोड़ दे, वकील अ्रपन्ती बकालत को 
छोड़ ठे, विधानसभा के सदस्य अपनों सदस्यता से त्यागपन्र दें 
दे और साथ-साथ सब-के-सव मत, वचन और कर्म से विदेशी 
वस्तुप्रों का बहिप्कार करे । 

इसी सिलसिले में महात्मा गांधी, मौलाना मोहम्मदअली, 
ओर मौलाना नौकतझली--तीनों व्यक्ति अलोगढ़ पहुँने | वहाँ 
विद्यायियों की ओर ये एक सभा का आयोजन फिया गया। 
किन्तु संबोगव्श उस समय छात्र-संघ के उपाध्यक्ष विद्यार्थी 
जाकिरहुसेन अ्रस्वस्थ पे। प्रतः वे प्रथम दिन की सभा में उप- 
स्थित नही हो सके । परिणाम यह हुआ कि कुछ विद्यांथियों ने 
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बापू के सिद्धान्तो का खुलेआम विरोध किया, और हर्षोल्लसित 
होकर नारे भी लगाए--वे लोग आए, सबो से मिले और परा- 
जित होकर लौट गए! (7फ०ए ०शा॥०, धालए 8७एछ बाते लए 
ए7-००7५००7०४०) | 


दूसरे दिन जाकिरहुसेन को इन सारी बातो की सूचना मिली 
और वे मन-ही-मन बहुत दुखी हुए | लेकिन, भ्रब पछताए होत 
क्या, चिड़िया चुग गई खेत ! फिर भी उन्होने धैर्य धारण किया 
और अपने आत्मीय बन्धु-बान्धवों को बुलाकर दूसरे दिन भी 
सभा का आयोजन करने की सलाह दी। यद्यपि वे बुरी तरह 
बुखार से पोड़ित थे और चिकित्सको ने उन्हे घर ते बाहर 
निकलने से मता भी कर दिया था, फिरभी उन्होने दूसरे दिन की 
"विराट सभा में हाथ बँठाया और खुले शब्दों मे घोषणा की कि 
हुम लोग भारतमाता की सन्‍्तान है और अपनी माता को 
आजाद करने के लिए हमे अपने जीवन का बलिदान करना ही 
चाहिए। अत मै अपने साथियो से अपील करता हूँ कि वे शली- 
गढ़ विश्वविद्यालय से त्यागपत्र दे दे', और वस्तुत उसी समय 
उन्होने श्रपना त्यागपत्र लिखकर कालेज के श्रधिकारी-वर्ग के 
पास भेज दिया । तदुपरान्त उनके अनेक साथियों ने भी अपने- 
अपने पद से त्यागपत्र दे दिए। इसके बाद महात्मा गाँधी एवं 
श्रली-बच्चुओ के सहयोग से 'जामिया मिलिया' (चैशनल सुस्लिम 
यूनिवर्सिटी) की स्थापना की गईं । लगभग दो वर्षो तक विद्यार्थी 
जाकिरहुसेन ने उक्त विद्यालय मे अर्थशास्त्र के अध्यापक के 
पद पर काम किया। इसके बाद उच्च शिक्षा प्राप्त करने के 
लिए सबो की राय से वे जर्मनी चले गए। वहाँ उनकी वीरेच्धनाथ 
चट्टोपाध्याय (सरोजिनी नायडू के श्राता) से भेट हुई, और 
उन्ही की सलाह से उन्होने वलिन विश्वविद्यालय से प्रवेश किया ॥ 


30 


लगभग चार वर्षो तक वलिन में रहकर उन्होंने प्रथंभास्त्र में 
पी-एच० डी*« की डिग्री हासिल की | यहाँ यह भी जान लिया 
जाए कि वे सिर्फ डिग्री प्राप्त करने के लिए ही अपने समय का 
सदुपयोग नहों करते थे, वल्कि विविध लेख एवं भाषणों के 
माध्यम से गांधीजी के सिद्धान्तों का प्रचार-प्रसार भी कर रहे 
थे? 
4 >< >९ 

भ्रभी उनका अ्रध्ययन पूर्णतः समाप्त भी नहीं हुआ था कि 
एकाएक जामिया मिलिया इस्लामिया' की ओर से उनके पास 
एक पतन्र गया, जिसमें लिखा था-' पसे के अभाव से नंगनल 
मुस्लिम यूनिवर्सिटी बन्द होने जा रही है|” 

कहते हैं, इस भ्शुभ सन्देण से शोध-कार्य में तललीन विद्यार्थी 
जाकिरहुसेन को काफी तकलीफ हुईं, और तत्क्षण उन्होंने वहीँ ' 
से संस्था के अधिकारी-वर्ग से श्रपील की, कि सम्प्रति किसी भी 
तरह सस्था के प्राण को बचाए रखें, मेरे भारत आने के वाद 
ही इस समस्या पर फिर से |वचार किया जाएगा--मैं ओर मेरे 
मित्र इस सस्या के लिए प्रात्म-समर्पेण करने के लिए तत्पर हैं। 
(हए शिएातड गाते ई ब्रा/0 एशय्तड़ ६0. पै९00०७ 0चए 3008 ६0 
0 सेंध्फ्तां6.. 08086 800 धीए8 7६ 8॥700 एछ9प्९तं ४>8676 6प्रा। 
एप्प) | 

इसके वाद उक्त विद्वविद्यालय के त्राथिक सकट की सूचना 
गांधीजी के पास भी भेजी गई, श्रौर उन्होंने श्रधिकारी-वर्ग को 
प्रोत्ताहित करते हुए कहा कि जामिया का भविष्य अत्यन्त 
उज्ज्वल है, आरवषण्कता है सिर्फ वहाँ के प्राध्यापकों एवं विद्या- 
क्यों की सतत्‌ जागरूकता की, यदि झ्राथिक संकट ही आपके 
सामने सबसे बड़ों समस्या है, तो में वादा करता हैं कि इसके 
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लिए भिक्षाटन भो करूँगा ([ एऋर०््र०ए ॥8 पा एए0्ी0्फ व 
शो! 968 707 7) । 

इस प्रकार कुछ दिनो के बाद, यानी सन्‌ १६५४मे महात्मा- 
गाँधी के विचारानुसार उक्त सस्था का स्थानातरण से दिल्ली 
भ्लीगढ मे हो गया । सन्‌ १६२६ मे जाकिरहुसेन भी पी-एच डी- 
की डिग्री लेकर भारत लौट आए,भर तदुपरात उन्हे ही जामिया 
मिलिया इस्लामिया का उपकुलपति बनाया गया । उनकी देख- 
रेख मे जामिया मिलिया की जो प्रगति हुई, वह सारे ससार के 
सामने है। 


उपकुलपति होकर भी छोटे-छोटे बच्चो को पढाने जाना, 
छात्रावास में जाकर छात्रो के साथ बैठकर भोजन करना, छात्रा 
वास की खिड की एवं बच्चों की बेडिंग की सफाई पर भी ध्यान 
रखना, आदि उनके स्वभाव की ऐसी विशेषताएँ थी जिनसे 
प्रभावित होकर उनके दुश्मन भी भिन्र बन जाते थे । 

उनके शैक्षरिशक प्रयोग की व्यावहारिकता को देखकर ही 
महात्मा गाँधी ने बुनियादी शिक्षा की रूपरेखा तेयार करने के 
लिए जिस समिति का गठन किया था, उसका श्रध्यक्ष शिक्षा- 
शास्त्री डा० जाकिरहुसेन को ही बनाया गया। 


व्यावहारिक राजनोति के पथ पर-- 


यो तो विद्यार्थी जीवन से ही डा० जाकिरहुसेन सैद्धान्तिक 
राजनीत्ति मे काफी श्रभिरुचि रखते थे, किन्तु व्यावहारिक और 
खासकर सरकारी राजनीति के सच पर खुलकर आने का मौका 
उनको उस समय नही मिला था । सर्वप्रथम सन्‌ १९५२ में उन्हें 
राज्यसभा का सदस्य मनोनीत किया गया। १६५२ से १६५७ 
तक वे राज्यसभा के सदस्य रहे, तदुपरान्त सन्‌ १६५७ में उन्हें 
बिहार का राज्यपाल बनाया गया। किन्तु श्राइचय की वात तो 


प्प्ष् 


यहू, कि राजनीतिक मच पर रहते हुए भी वे णिक्षा एव सस्कृति 
के पुनतिर्माणण में सक्रिय सहयोग प्रदान करते रहे। 'यूनेस्को' में 
उन्होंने स्वाधोन भारत का प्रतिनिधित्व किया, और उसकी 
कार्यकारिणी समिति का सदस्य रहकर १६५६ से सन्‌ १६५८ 
तक उस धिव्वविस्यात संस्था की सेवा की । 

१६९६२ में भारतोय गणतत्न के प्रथम राष्ट्रपति डा० राजेन्द्र 
प्रसाद ने स्वेच्छा से विश्वप्रसिद्ध दर्भनगास्त्री डा० राधाकृष्णन 
को अपने स्थान पर नियुक्त किया, भर उसो समय डा० जाकिर 
हुसेन स्वतत्र भारत के उपराष्ट्रपति बनाए गए । इस अवधि में 
उन्होंने सिर्फ भारत की आरान्तरिक राजवीतिक गतिविधि में ही 
भाग नही लिया, वल्कि सारे विश्व में भारतीय शिक्षा, सस्क्ृति 
एव राजनीति के सिद्धान्तों का प्रचार-प्रसार विया, भ्ौर सवो 
से आन्तिपूर्ण अन्तर्राष्ट्रीय सम्बन्ध बनाए रखने को अपील भी 
को । 

सन्‌ १६६७ में डा० राधाकृष्णन ने राष्ट्रपत्ति पद से मुक्त 
होने की हादिक इच्छा प्रकट की श्र तदुपरान्त राष्ट्रपति पद 
के अभूतपूर्व निर्वाचल मे भाग लेकर डा० जाकिरहुसेन ने भार 
तोय गणतत्र के राष्ट्रपति पद को सुगो भित किया । शपथ ग्रहण 
करने के समय जो हृढ़ प्रतिज्ञा उन्होंने की थी, उसका पालन वें 
मन-वचन और कर्म से श्राजीवन करते रहे । 


प्रतिज्ञा इस प्रकार थी -- 

“| भारतीय संध की सवजता और प्रगति के लिए तथा 
जाति-वर्ण सौर सम्प्रदायजनित किसी भी विपमत्त! के बिना 
भारतीय जनता के कल्याण के हेतु कार्य कल्गा। आगे उन्दीने 
पुनः कहा--“सारा भारत मेरा घर है शोर भारतीय जनता मेरा 


हा 
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परिवार। जनेता ने इस परिवार के प्रधान के रूप मे मुझे एक 
खास समय तक के लिए चुना है। मेरा यह हादिक प्रयास होगा 
कि इस घर को मजबूत श्ौर सुन्दर बनाएँ ।” 

इस प्रकार २ वर्ष १० दिनो तक भारतीय गणुतत्र का राष्ट्र 
पति रहकर ३ मई सन्‌ १६६९ को लगभग १२ बजे दिन में डॉ० 
जाकिरहुसेन इस ससार-सागर से बिदा ले गए। उनकी दिवगत 
आत्मा के प्रति श्रद्धाजलि अ्रपित करते हुए तत्कालीन उप-अ्रधान 
भत्री श्री मोरारजी देसाई ने उनके जीवन का सृल्याकन करते 
हुए ठीक ही कहा था--“डा० जाकिरहुसेन उन दुलंभ भ्ात्माओ 
में से थे. जिनका मानवता के प्रति प्रेम उत्तना ही गहरा एव 
निष्ठापूर्ण था जितना उनके कल्याण तथा सुख के लिए उनकी 
चिन्ता । उनका गुणा-सम्पन्न दीघे जीवन हमे उनके द्वारा राष्ट्र- 
जीवन की समृद्धि के लिए किए गए महान्‌ कार्यो की विभेषत- 
शिक्षा-क्षेत्र में किए गए कार्यो की याद दिलाता है जहाँ उन्होने 
अपने व्यक्तित्व की अमिट छाप छोडी थो। भारत मे घर्म- 
निरपेक्षता को पुप्ट कर मे उन्होने जो ऐक्यकारक प्रभाव प्रदान 
किया, वह उनकी महानतम सेवा थी । 


शिक्षा-दर्दा न 

डॉ० जाकिरहुसेन का शिक्षा-दर्शत उनके जीवन-दर्शन पर 
आधारित है। ये जीवन को परमात्मा का प्रसाद मानते थे। 
उनका कहना था कि प्रत्येक जीवात्मा परमात्मा का जझ्ाइवतत 
अरा है। वे अक्सर अपने भाषणों में भारतोय कवियो का 
उद्धरण उद्धुत करते थे, भौर सबो से निवेदन करते थे कि प्रत्येक 
व्यक्ति के श्रन्दर परमात्मा का अश विराजमान है, अ्रत, उसे 
विकसित होने का समुचित अवसर देना हमारा फर्ज है, और 
यह शिक्षा के माध्यम से हो सम्भव है। अतः हमे चाहिए कि 


था 


स्वय कष्ट सहकर भी हम अपने बच्चों को शिक्षा की सच्ची 
रोशनी प्रदान करे। ै 


वे राण्ट्रीय शिक्षा के पक्ष मे थे। उनका कहना था कि जब 
तक राष्ट्र का प्रत्येक नागरिक पूर्णतः शिक्षित नही हो जाता है, 
तव तक राष्ट्र का चतुदिक विकास सम्भव नहीं है । देश को 
झात्मनिर्भर बनाने के लिए सबसे झ्धिक ध्यान राष्ट्रीय शिक्षा 
की ओर दिया जाना चाहिए। 


वे बालको को साक्षात्‌ ईश्वर का प्रतिनिधि समभते थे । 
उनका कहना था कि वालको के हृदय मे किसी भी तरह का 
भेद-भाव नही पाया जाता है। थे सवो को एक समान प्यार 
करते हैं । श्रतः हम सबों को भी चाहिए कि हम भी एक-दूसरे 
की सनन्‍्तानों को अपनी सन्‍्तान समझकर उन्हें श्रपत्रा असीम 
प्यार दे, उनके विकास-मार्गे में किसी तरह की बाधा उपस्यित 
न करें| बच्चे, चाहे वे भिखारी के हो या राजा के, हैं तो वर 
ही--अभ्रतः सवों को शिक्षा प्राप्त करने का, सबों को अपनी मजिल 
की ओर अवाध गति से श्रग्नसर होने का समुचित श्रवसर 
मिलना ही चाहिए । 
बुनियादी शिक्षा-सिद्धान्त श्रौर डॉ० जाकिरहुसेन-- 


यो तो ब्ुनियादी-शिक्षा-प्रणानी के प्रशेता महात्मा गाँधी 
हैं, किन्तु उसके प्रयोगात्मक विश्नेपण में डाँ० जाकिरहुसेन का 
सहयोग भी अ्विस्मरणीय है। सक्षेप में यही जान लिया जाए 
कि डॉ० जाकिरहुसेन का सम्पूर्ण शिक्षा-दर्शव उनके वुनियादी 
शिक्षा-प्रणालो के सिद्धान्त-निरूपण में ही श्रन्तनिहित है। श्रतः 
उनके शिक्षा-दर्शन को अच्छी तरह समभते के लिए बुनियादी 
शिक्षा-सिद्धान्त का समुचित विस्लेषण श्रावश्यक है-- 


९१ 


गाँधीजी के निर्देशानुसार डॉ० जाकिरहुसेन की अध्यक्षता 
में एक समिति का संगठन किया गया था, जिसने बुनियादी 
शिक्षा के सम्बन्ध मे निम्नलिखित सिद्धान्त निरूपित किए थे-.. 


(१) सात वर्ष तक नि शुल्क तथा अनिवाये शिक्षा । 
(२) शिक्षा का माध्यम मातृभाषा हो । 
(३) शिक्षा किसी दरतकारी या उत्पादक कार्य पर झव- 
लम्वित हो । 
(४) पाठ्शालाएँ आत्मनिर्भर हो, और शिक्षक का वेतन 
निकाल ले । 
नि.शुल्क तथा भ्रनिवाय शिक्षा-- इस पद्धति के श्रन्तर्गत सात 
से चौदह वर्ष तक के लिए वालको को श्रनिवार्य नि.शुल्क शिक्षा 
देने की व्यवस्था की गई थी। किन्तु कुछ दिनो के बाद इस 
अवधि को दो भागों मे बाँट दिया गया--जुनियर बेसिक शिक्षा 
और सीनियर बेसिक शिक्षा | प्रथम के अन्तर्गत छ से ग्यारह 
साल तक के वालको की शिक्षा का प्रबन्ध किया गया और 
द्वितीय के भ्रन्तगंत ग्यारह से चौदह साल तक की उम्र के वालको 
की शिक्षा का प्रबन्ध । इस योजना का एकमात्र उद्देश्य ऊँच- 
नीच, धनी-गरीव सबों की सन्‍्तानो को शिक्षित करना एवं उन्हें 
प्रारम्भ से ही स्वावलम्बन की शिक्षा देना था। 


शिक्षा का माध्यम सातृभापा-समित्ति ने सर्वसमिति से यह 
निर्णय किया कि शिक्षा का माध्यम मातृभाषा हो। कारण,मातू- 
भाषा के माध्यम से हो बच्चो को अपनी सस्क्ृति की वास्तविक 
शिक्षा दी जा सकतो है क्योकि मातृभापा का सम्बन्ध उनके रक्त 
और मास के साथ होता है। महात्मा गाँधी ने कहा भी था-- 
“विदेशी भापा ने हमे अपने घरो को विदेशी बनाते के साथ- 
साथ रह्ट-तोता भी बना दिया है। हमारी मौलिकता पूर्णतया 


घर 


समाप्त हो चुकी है। झपनी भाषा से झ्पनी सह्कृति तथा जनता 
की आशा निहित होती है। इसी को पढने से भावों में यथार्थतता 
तथा स्पष्टता आती है और इसी को पढ़कर हम जनता के 
विचारों तथा झ्राशाओओं का जान सकते है। इससे न तिकता तथा 
सोन्दर्योपासना का जन्म होता है। इसके अतिरिक्त हिन्दुस्तानी 
द्वितीय भाषा के रूप में यहाँ स्वीकृत की गई हे । यह भी अनि- 
वाय है क्योकि जनता की भाषा यहो है। 


शिक्षा किसी दत्तकारी या उत्पादक कार्य पर झ्वलम्बित हो -- 
इस शिक्षा का माध्यम हस्तकला है। इसे बुनियादी इसलिए 
कहा गया है कि “सम्पूर्ण शिक्षण कसी हस्तकला के चारो 
ओर केन्द्रित होता है मौर सम्पुर्ण शिक्षा दस्तकारी के अनुसार 
दी जाती है। इसमें सभी विपय भिन्न-भिन्न व होकर परस्पर 
केन्द्रित होते है, जैसे सौरमंडल में सूर्य के चारो श्रोर ग्रह रहते 
है और धरूर्य से सचालित तथा उसी पर श्राश्नित रहते हैं, ठीक 
उसी प्रकार यहाँ हस्तकला के केन्द्र के चारो श्रोर अन्य विपय 
सज्जित हैं। साथ ही इसके वेज्ञानिक रूप पर वल देना चाहिए 
श्र्थात्‌ वालको मे प्रत्येक वात पर “क्यों श्रौर कंसे” जानने की 
प्रतिक्रिया हो तभी इस शिक्ष। को सफल कह सकते है ।” 
-+डॉ० बालकृष्ण एस० पछित (शिक्षण-विपि) 


प्रात्मनिर्भरता--देख की नाजुक श्राथिक स्थिति को दृष्टि में 
रखते हुए इस सिद्धान्त का निरूपणा किया गया था । तुकि 
भारत के अधिकाश नौनिहाल अपने माता-पिता की श्राथिक 
कठिनाइवथी के कारण ही थिक्षा प्राप्त करमे से बचित रह जाते 
थे, श्रतः गाधीजी के निर्देशानुमार समित्ति ने यह तथ किया, 
कि पाथ्यालाओं को हो ब्रात्मनिर्भर बना दिया जाए, ताकि न 


ह्ड 


तो अभिभावको से आर्थिक सहायता लेने की आवश्यकता महसूस 
हो, भौर न सरकार से ही। इसीलिए उद्योग-कैन्द्रित शिक्षा की 
व्यवस्था की गई। इससे बच्चो का सिर्फ चतुर्दिक विकास ही 
नही होता, बल्कि वे आत्मनिर्भर भी हो जाते है, और उन्ही के 
उद्योग से शिक्षको का वेतन भी निकल जाता है। गाँधीजी ने 
इस सम्बन्ध में कहा भी था--“मै ऐसा चाहता हूँ कि शिल्प के 
द्वारा जो धन बच्चा पैदा करे, उससे उसकी शिक्षा का खर्चे 
निकल सके, क्योकि मेरा विश्वास है कि देश के करोडो बच्चो 
को शिक्षा देने का और कोई उपाय नही है। यह भी उचित नही 
है कि हम उस समय तक प्रतीक्षा करे जब तक सरकार खजानों 
मे से हमे घन ढे। शिक्षा का आात्मनिर्भर होना भी इसकी 
सफलता की कु,जी है।” **“-“यह शिक्षा-प्रणाली धीरे-धीरे 
अध्यापको के वेतन का व्यय भी निकाल सकेगी ।” 

पाठ्यक्रम-- बुनियादी शिक्षा के पाठय-क्रम मे निम्नलिखित 
बातो का समावेश है-- 


१* हस्तकलाएँ--इसमे कताई, बुनाई, बढईगिरी तथा बाग- 
वानी आदि सम्मिलित है। स्थानीय भौगोलिक परिस्थितियों 
को दृष्टि में रखते हुए अन्य कार्य भी चुने जा सकते है। 

२. मातृमभाषा--यह शिक्षा की माध्यमिक भाषा है। 

१. सामाजिक अ्रध्ययत--इसमे इतिहास, भुगोल, नागरिक- 
शास्त्र एव अर्थशास्त्र श्रादि विषय सम्मिलित किए जाते है । 

४ सासात्य विज्ञान--इसमे बागवानी, वनस्पति शास्त्र, पशु- 
विद्या, स्वास्थ्य-विज्ञान, रसायन-शास्त्र श्रादि सम्मिलित है। 

५ गणित--इसके शअ्रन्तर्गत अकगरणित, बीजगरित एवं 
रेखागणित सम्मिलित है। 

६. कना--चित्रकला एवं ड्राइग । 
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७ संगोत्त--- 

५. हिन्दुस्तानी--इराका सम्वन्ध राष्ट्रभापा हिन्दी से है। 

इस योजना में पाँचवी कक्षा तक लडके एवं लड़कियों का 
कोर्स एक ही होता है, परन्तु छठी एवं सातवी कक्षा के पादय- 
क्रमों में लड़कियों के लिए मगृह-विज्ञान की व्यवस्था की जाती 
है, तथा लडकों के ज्ञिए सामान्य विज्ञान की । 

इस प्रकार उपयु कत विवेचन के श्राधार पर यह गौरव के 
साथ कहा जा सकता है कि डॉ० जाकिरहुसेन एक महान्‌ देश- 
भक्त, एक महानत्‌ राजनीतिज्ञ, एक महान्‌ विद्वाव एवं इन सवबों 
से अधिक एक महान शिक्षा-शास्त्री थे । नि:सन्देह उत्तका शिक्षा- 
दर्शन सम्पूर्ण मिक्षा-जगत्‌ के लिए अ्रभूतपूर्व वरदान सिद्ध हुआ 
है, भोर भविष्य मे भी श्रखिल जन-मानस को दिव्यालोक प्रदान 
करता रहेगा । 


६ | काका कालेलकर 





प्रत्येक महान्‌ आत्मा इस ससार में परमात्मा का एक 
विशेष सन्देश लेकर अ्रवत्तरित होती है और अपने मन, वचन 
एवं कर्म से सारे ससार को मुक्ति का शाइवत्त सन्देश देकर फिर 
अनन्‍्तकाल के लिए यहाँ से विदा हो जाती है। काका साहब 
कालेलकर भी ऐसे ही महान्‌ श्रात्माश्रो मे से एक है। ये अनन्त 
भाग के अ्श्रान्त पथिक है, जिनका गन्तव्य स्थान भौतिक जगतु 
का तटबन्ध नही, परमात्मा का परम पद है। ये श्रखिल जन- 
मानस को विश्व-समन्वय का सन्देश देने के लिए अश्रवतरित हुए 
है।ये समन्वय को ही भानव-जीवन का आ्रादर्श मानते है। 
इनकी हृष्टि मे संघर्ष की अपेक्षा सह-जीवन तो श्रेष्ठ अवश्य है, 
किन्तु सहयोग के अभाव में सह-प्रस्तित्व केवल वध्य ही नही, ' 
विक्ृषत और जहरी हो जाता है। 

समन्वय के पारस-मरि की अद्भुत शक्ति को चर्चा करते 
हुए उन्होने लिखा है--“सरकस के पीजरे में जिस तरह अनेक 
हिख जानवर अलग-अ्रलग रखे जाते है, और उन्हे एक-दूसरे से 
घृणा करने को इजाजत है, उनकी प्रत्यक्ष मुठभेड नही होने दी 
जाती, उसी तरह दुनिया के सब विरोधी तत्वों को एक ही 
दुनिया मे सलामत रखने का आदर्श आज सोचा जा रहा है। 

श्रव श्राशा को जातो है समन्वय-युग के भाने की । 


ख 
र्ति 


समन्वय-युग में संघर्ष को जीवन की आवश्यक प्रक्रिया नहीं 
माना जाता । होड से नही, किन्तु सहयोग से मानव को प्रगति हो 
सकती है। भ्रर्थ-परायण बनने से नही, किन्तु जीवन-परायण 
बनने से मनुप्य को सुख-जान्ति मिल सकती है। धर्मान्धता से 
नही, किन्तु न्‍्याय-निष्ठा से, प्रेम-भाव से और भ्रनेकान्त-दर्शन 
से मनुप्य की आ्राध्यात्मिक उन्‍्तरति हो सकती है । 
दृप्टि-परिवर्तत, हृदय-परिवर्तेत भौर  जीवन-परिवर्तंत 
समन्वण्-युग की प्रधान निशानी है। समन्वय ही जीवन का 
सच्चा दर्शन श्र श्रन्तिम साधना है। समन्वय के पारस-मरिण 
का स्पर्श होते ही तक शौर सघर्प के तीक्ष्ण शस्त्र फूलों के समान 
मुलायम हो जाते है ।* 
--समन्वय-सस्कृति की शोर (पृष्ठ २३) 


जन्म, बाल्यकाल एचं शिक्षा-दीक्षा-- 


काका साहव का जन्म १ दिसम्वर सन्‌ १८८५ को महाराष्ट्र 
की राजधानी, सतारा में हुआ था | इनके पिताजी का नाम श्री 
वालकृप्ण जीवाजी कालेलकर था, औशऔर माताजी का नाम 
श्रीमत्ती राधाबाई । इनके पिताजी बडे ही घर्मनिष्ठ एवं जाग्रत- 
न्याय-बुद्धि वाले व्यक्ति थे । जिस समय काका साहब का जन्म 
हुए था, उस समय वे सतारा जिले के कलेक्टर के हैड एका- 
उण्टेण्ट के पद पर काम करते थे शरीर उनकी उम्र तगभग प्रारा 
साल की थी | उनकी हार्दिक इच्छा काका साहत्र को वकील 
बनाने की थी किन्तु जा व्यवित परमात्मा की श्रोर से ससार 
की कचहरी मे वकालत करने के लिए श्रवतरित हुआ हो, वह 
किसी सीमित कोर्ट मे - जाकर जीवात्मा का वकील कंसे बने । 
बचपन से ही काका साहव का ध्यान प्रकृति में श्रन्तनिहित 
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आनन्द और भ्रालोक की ओर मुडने लगा, जो भ्रबतक उनके 
जीवन को आनन्दित भर आलोकित करता आरा रहा है। 


काका साहब अपने भाई-बहन (छह भाई श्ौर एक बहन) मे 
सबसे छोटे थे । अतः इन्हे घर के सभी सदस्यों का दबाव सहना 
पडता था। इनके लिए घर में विशेष सावधानी बरती जाती 
थी | इन्हें समाज के भ्रन्य लोगो के साथ घुलने-मिलने का भी 
समुचित अवसर नही. मिल पाता था। फलस्वरूप इनका ध्यान 
धीरे-धीरे प्राकृतिक सौन्दर्य की ओर मुडने लगा। इस सम्बन्ध 
में श्री पाडुरग देशपाडेजी ने बडे ही स्पष्ट और सुन्दर ढग से 
लिखा है--“ प्रकृति, पशु-पक्षी सब उनके सामने खडे ही थे, 
अतएव उनके प्रति काका साहब का आकषंण बढता गया। 
आकाश, बादल, नक्षत्र, समुद्र, नदी, जंगल अथवा रेगिस्तान 
इत्यादि प्राकृतिक पदार्थों को देखकर उनके मन मे नये-नये भाव 
उत्पन्न होते थे, उनपर एक प्रकार की मस्ती छा जाती थी शोर 
उससे उनकी कवि आत्मा को श्राहर मिलता रहता था। यही 
उनके गद्य-काव्यो का पाया माना जाएगा। काका साहब ने 
पद्यात्मक-काव्यो की रचना नहीं की, इसका कारण उनका 
सानसिक आलस्य ही होना चाहिए। इस प्रकार काका साहब के 
जीवन के निर्माण मे माता-पिता एवं पारिवारिक वातावरण 
के अतिरिक्त प्रक्ृति-प्रेम, आत्मलक्ष्यी वृत्ति, प्रवास-पर्यटल एवं 
शिक्षको का योगदान रहा है। 


जहाँ तक शिक्षा का सम्बन्ध है, काका साहब की प्रारम्भिक 
शिक्षा-दीक्षा एक हिन्दू विद्यालय में सम्पन्न हुई, जहाँ के प्रधाना- 
ध्यापक श्री वामनरावजी थे । श्री वामनरावजी घामिक वृत्ति के 
व्यक्ति थे। उन्होने “ऋग्वेदी' के नाम से आर्यो के त्यौहारों का 
इतिहास नामक एक पुस्तक लिखी थी, जिसमे अन्तरनिहित 


श्ष 


तात्विक स्वरूप का प्रभाव काका साहव के मस्तिष्क पर काफी 
गहरा पड़ाईथा । 

सन्‌ १६०३ मे काका साहब ने मैट्रिक की परीक्षा पास की 
श्ौर उसी साल उच्च हदिक्षा प्राप्त करने के लिए पूना के फर्यु- 
सन कालेज मे प्रवेश किया । आप एक विलक्षण प्रतिभा वाले 
छात्र तो थे ही, साथ ही राजनीति में भी आपको अ्भिरुचि 
श्रद्धितीय थी । तभी तो वार्तालाप के सिलसिले मे एक वार 
महामना लोकमान्य तिलक ने आपसे कहा भी था--'हम यह 
नही कहते कि झाप अ्रपत्ती पढाई छोड दे, वल्कि हम तो यह 
चाहते है कि श्राप पढाई के साथ ही देश की सेवा भी करें और 
यदि ऐसा करने से प्रथम श्रेणी मे उत्तीर्ण होने वाने विद्यार्थी 
को द्वितीय श्रेणी मे उत्तीर्ण होना पड़े, तो देश के लिए उसे 
उतना त्याग करना चाहिए । 

स्मरणीय है कि कालेज-जीवन मे ही काका साहव ने श्रनेका- 
नेक उत्कृष्ट घर्मे-ग्रन्थों एवं सत्साहित्यों (यथा--ड्र० भाडारकर 
झौर न्यायमूर्ति रानाडे का साहित्य, स्वामी विवेकानन्द के धर्मे- 
ग्रन्थ एवं साथ ही उपनिषद्‌ रब गीता जंसे महानतम ग्रन्ध भी) 
का श्रध्ययन किया था, तथा इस निर्णय पर पहुँचे थे कि राष्ट्रीय 
जिक्षा एवं लोक-विक्षा के माध्यम से ही देश का चतुरदिक 
विकास सम्भव है । 


चैक्षणिक प्रयोग श्ौर विविध यात्राएं-- 


सन्‌ १६०७ में काका साहव ने बी० ए० की परीक्षा पास 
की | तदुपरान्त वार्नाटक के महान्‌ लोकसैंवक श्री गंगावर राव 
देशपाठे की सलाह से उन्होंने एक वष तक बचैलगाम भ स्थित 
गरोश विद्यालय” नामक राष्ट्रीय जिक्षा-सस्या का सचालन 
किया। फिर ढेश के गर्म राजनत्तिक वातावरण से प्रभावित 
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होकर कुछ दिनो तक 'राष्ट्रमत' (जो बम्बई से प्रकातिश होता 
था) के सम्पादक-मडल मे रहे । किन्तु जब सरकार ने पत्रिका 
की बढती हुई लोकप्रियता से प्रभावित होकर उसे बन्द करवा 
दिया, तब ये श्री भ्ररविन्द घोष के योगमार्ग की ओर भुके । 
इसी अवधि मे इन्होने गाँघीजों के सत्याग्रह श्रान्दोलन (जो 
दक्षिण अफ्रीका मे चल रहा था) की रूपरेखा का भी अ्रध्ययन 
किया, और अपने मित्र श्री गुणाजी के भ्ाग्रह पर स्वामी राम- 
तीर्थ की एक जीवनी भी तेयार की । स्मरणीय है कि काकाजी 
के जीवन का सबसे पहला साहित्यिक पुष्प यही पुस्तक है जिसका 
मराठो-साहित्य मे उत्कृष्ट स्थान है । 

गंगानाथ भारती विद्यालय--सन्‌ १९०८ मे काका साहब के 
माताजी एवं पिताजी का स्वरगंवास हो गया | इसके बाद इन्होने 
गुजरात को अपना सेवा-क्षेत्र बनाय। और बडौदा आकर “गग- 
नाथ भारती विद्यालय' मे आचायें के रूप मे काम करने लगे। 
इसी अ्रवधि में इन्होने श्रमरीका के हब्शी नेता बुकर टी "वाशि- 
गटन की दो पुस्तके 'अप फ्रोम स्वेलरी (आत्मोद्धार) और 'माई 
लाजेर एजुकेशन (मेरी व्यापक शिक्षा) का भी अध्ययन किया। 
स्मरणीय है कि इन दो पुस्तको के अ्रध्ययन से काका साहब की 
राष्ट्रीय शिक्षा सम्बन्धी विचारधाराएँ और अधिक मजबूत हो 
गई , और उन्हे यह विश्वास हो गया, कि “केवल देशाभिमान 
अथवा राजनेतिक क्रान्ति की पूर्ण तैयारो का नाम ही राष्ट्रीय 
शिक्षा नही, वल्कि भारतीय सस्क्ृति की नीव पर व्यक्तिगत, 
सामाजिक प्रौर राष्ट्रीय जीवन का नये सिरे से निर्माण करना 
है श्लौर इसके लिए केवल बुद्धि का नही, किन्तु कला-कौशल 
और उद्योग-धन्धे का विकास भी आवश्यक है। 

-“भ्री अ्मृतलाल नानावटी ('संस्क्ृति के परित्राजक' से उद्धृत) 
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हिमालय की यात्रा पर-- 


सरकारी अभ्रादेशानुसार सन्‌ १६११ ई० में गंगनाथ भारती 
विद्यालय को बन्द कर दिया गया | इसके वाद काका साहब ने 
अपनी पत्नी एवं अपने पुत्र को (सन्‌ १६९०२ मे काका साहब का 
विवाह शिरोडकर परिवार की सुश्री लक्ष्मीवाई के साथ सम्पन्न 
हुआ, भर २३ जून, सन्‌ १६०६ को उनके प्रथम पुत्र शंकर का 
जन्म--गंगनाथ भारती विद्यालय में काम करते वक्त ये वटौदा 
में सपरिवार रह रहे थे) घर भेज दिया, और स्वयं हिमालय- 
यात्रा के लिए कूच कर दिया। लगभग दो-ढाई वर्ष तक इन्होने 
हिमालय मे निवास किया श्रौर लगभग दो-ढाई हजार मील की 
पद-यात्रा भी की । गगोत्री, जमुनोत्री, केदारनाथ एवं वद्रीताथ 
आदि पवित्र तीर्थस्थानों की यात्रा समाप्त करने के बाद काका- 
जी ने पुन, अलमोड़ा का दर्शन किया । इस अभृतपुर्व यात्रा का 
वर्णन काका साहव ने श्रपनी प्रसिद्ध पुस्तक, 'हिमालय-यात्रा' 
में किया है, जो वस्तुतः हमारी संस्कृति के अमर-धामों का 
जीता-जागता प्रतीक है । 
अहायदेश की शोर -- 


हिमालय-यात्रा से लौटने के वाद काका साहव से नेपाल की 
यात्रा की | इसके बाद श्ान्तिनिकेतन, हरद्वार, श्रार्ससमाज वालों 
के कागडी गुरुकुल, वष्णवों के आचार्य-कुल राजा महेन्द्र प्रताप 
के प्रेम-महाविद्यालय श्रादि स्थानों के दर्शन किए। छ. महीने 
तक गान्तिनिकेतन में शिक्षक का भी काम किया। तदूपरान्त 
श्ाचार्य कृपलानी एव गिरधारीजी (कइृपलानीजी का भतीजा) 
के साथ ब्रह्मदेश की यात्रा पर निकले । वर्टा उन्होंने रंगून, पेगू, 
साडले झादि नगरो का निरीक्षण किया, मिसका वर्णान काका 
साहव ने अपनी पुरत्तक 'ब्रह्मदेण की यात्रा में किया हूँ । 


दुण्टू 
गॉधीजी से भेंट और स्वाधोनवा-संग्राम को ओर-.. 


ब्रह्मदेश की यात्रा से लौटने के बाद काका साहब पुनः 
शान्तिनिकेतन में ही शिक्षक का काम करने लगे। वही पर 
उनकी फरवरी १९१४ मे महात्मा गॉधीसे प्रथम भेट हुई | इसके 
पर्व वे गाँधीजी द्वारा लिखित हिन्द स्वराज्य' का प्रध्ययन कर 
चुके थे। फलस्वरूप उनसे साक्षात्कार होने के बाद इन्होने उनके 
समक्ष सेकडो प्रश्न रखे, और सबो का सतोषजनक उत्तर पाकर 
यह अनुभव किया कि “यही व्यक्ति मुझको उस पार पहुँचाने मे 
समर्थ हो सकता है ।' यहाँ यह भी जान लिया जाए कि काका 
साहब के मन पर विश्व-कवि रवीन्द्रनाथ टगोर के सास्कृतिक, 
साहित्यिक एवं कला से सम्बन्धित विचारों का प्रभाव भी काफी 
पड़ा था। किन्तु बापू से भेट होने के पश्चात्‌ इन्होने उनके कर्म- 
योग के महत्त्व को हृदय से स्वीकार किया, और इस निष्कर्ष 
प्र पहुँचे कि--साहित्य, कला ओर संस्कार-प्रधान शिक्षा पर 
से त्यागोद्योग-प्रधान और भ्रन्ततः मुलोद्योग प्रधान शिक्षा पर 
पहुँचने मे ग्रदु्त रहस्य छिपा है । 

ओऔर विचार-परिवत्तेत के बाद काका साहब ने अपने 
विचारानुसार प्रयोग करना भी प्रारम्भ कर दिया। सर्वप्रथम 
इन्होने सन्‌ १६१६ मे वडोंदा के निकट याजीपूरा नामक गाँव 
से एक सहकारी दुग्बालय (डेरी) चलाया । इसी शअ्रवध्षि मे 
आत्मोद्धार' नामक एक माप्तिक पन्निका के संचालन मे भी 
सक्रिय सहयोग प्रदान किया, और सन्‌ १९१७ ई० (जब सत्या- 
अरह आश्रम को कोचरव से उठाकर साबरमती ले जाया गया) 
आश्रम की शाला को व्यवस्थित रूप देने मे तललीन हो गए। 
शाला के सचालन का काम शिक्षक-मडल को ही वारी-बारी से 
सभालना पडता था। स्मरणीय है कि इस श्रवधि से काका 


हर] 
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साहब के विविध लेख भी प्रकाशित [होते रहते थे । एक बार 
राष्ट्रभापा हिन्दी पर एक निवन्‍्ध लिखकर काका साहव ने यह 
तक प्रस्तुत किया था कि “हिन्दी हो हिन्दुस्तान की राष्ट्रभापा 
वननी चाहिए; हिन्दी भौर उद्द ,एक ही भाषा के दो स्वरूप है, 
जिन्हे एक-दूसरे के निकट श्राना ही चाहिए ।” 

विद्यापोठ को स्वापना--रॉलेट एक्ट, जालियाँवाला बाग का 
हत्याकाड, खिलाफत का प्रश्न एवं स्व॒राज्य की माग--आदि 
समस्याओ की प्रतिक्रिया के परिणामस्वरूप बापू के श्रसहयोग 
आराल्दोलनका सूत्रपात हुआ । इसकी नियमावलो में यह भी उल्लेख 
किया गया कि जो विद्यार्थी सरकारी विद्यालय एवं महाविद्यालय 
का परित्याग करेगे, उनके लिए राप्ट्रीय-शिक्षा का प्रबन्ध अवश्य 
होना चाहिए | फलस्वरूप भारत के विभिन्न क्षेत्रों में राष्ट्रीय 
विद्यापीठ की स्थापना की गई । इसी सिलसिल्ले में १५ नवम्वर 
सन्‌ १६२० को गाँधीजी के शुभ हाथों से ही भुजरात महाविद्या- 
लय की स्थापना की गई । 

उक्त विद्यालय में पढाने के लिए भ्राश्नम से भी भ्रभेक विद्वान 
जाया करते थे, यथा--काका साहब कालेलकर, आचार्य विनोवा 
भावे, पटवर्घन एवं नरहरि आदि। यद्यपि काका साहव के 
जिम्मे श्र्थशास्त्र था तथापि भ्रावश्यकतानुसार ये अंग्रेजी, प्राचोत 
इतिहास, घर्मशास्त्र एव उपनिपद्‌ श्रादि सी पढाया करते थे। 
पढाई-लिखाई प्रारम्भ होने से पहले महाविद्यालय में प्रार्थना 
होती थी, भ्रौर प्रार्थना के वाद विभिन्न विपयो पर इन लोगों 
के प्रवचत । 

सन्‌ १६९२ में गाँधीजी को छ- वर्ष के लिए जेल भेज दिया 
गया। इसके बाद 'तवजीवन' पत्रिका के व्यवस्थापक स्वामी 
आनन्द उसके सम्पादक बने । कुछ दिनों के बाद जत्र उन्हें भी 
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जैल भेज दिया गया, तो उसके सस्पादन का भार काका साहब को 
सभालना पड़ा। किन्तु, १६२३ के फरवरो महोने मे “राजद्रोह' 
का अ्भियोग लगाकर इन्हे भी एक साल के लिए जेल मे बन्द 
कर दिया गया। जेल-मुक्त होने के बाद ये क्षयरोग से ग्रस्त हो 
हो गए और लगभग सन्‌ १९७० तक स्वास्थ्य-लाभ ही करते 
रहे । 

श्रभी पूर्णात. स्वस्थ भी नही हो पाए थे कि सन्‌ १६२७ के 
अन्त मे ये पुन. आश्रम मे लौटकर चले भ्राए और नये सिरे से 
विद्यापीठ के पुननिर्माण मे जुट गए । आचायें एवं कुलनायक के 
रूप मे काम करते हुए इन्होने बुनियादी शिक्षा के सिद्धान्तों को 
प्रयोगात्मक रूप प्रदात किया तथा इन्ही के सक्रिय सहयोग से 
गुजराती वत्तेंती कोष का प्रकाशन भी हुपा । 


धीरे-धीरे दाडी-कुच का समय भी झा ही गया, और गाँधी जी 
के साथ-साथ इन्हे भी यरवदा जेल की एकान्त कोठरी में बन्द 
कर दिया गया। सन्‌ १६३२ के अन्त में काका साहब जेल से 
मुक्त हुए, श्रौर तदुपरान्‍त हरिजनो एवं किसानो के प्रति सहानु- 
भूति प्रकट करने के लिए साबरमती आश्रम को विसर्जित कर 
दिया गया। इसके बाद तो सत्याग्रह करना, जेल जाना श्रौर 
जेल से झाने के बाद पुन रचनात्मक कार्यों मे जुट जाना, पुनः 
सत्याग्रह करना, जेल जाना और*“'यही इन महान आात्माओं 
का जीवन-कार्य हो गया । 

२०-४-१६३५ को गॉघीजी के सभापतित्व मे इन्दौरमें हिन्दी- 
साहित्य-सम्मेलन का श्रधिवेशन हुआ । काका साहब सम्मेलन 
को लिपि-सुधार समिति के श्रध्यक्ष बनाए गए। इस प्रकार हरि- 
जनो के उद्धार-कार्य, राष्ट्रभाषा का प्रचार-प्रसार, सत्य-श्रहिसा 
एवं प्रेम के सहारे पूर्ण स्वराज्य की साँग आदि इन महान 
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विभूतियों के प्रमुख कार्य हो गए । 

धीरे-धीरे १६४२ की क्रान्ति का समय भी झा हो गया। 
इस अभूतपूर्व भारत छोड़ो आन्दोलन में गांधीजी तो जेल गए 
ही, साथ-साथ देश के सभी कर्मठ नेता अग्रेजों की काली कोठरी 
में बन्द कर दिए गए ।। ज्ञातव्य है कि जेल से ही काका साहब ने 
गीता, ज्ञानेश्वरी एव खगोल आदि विपयो का व्यापक श्रध्ययन 
किया, और गाँधीजी के साथ सौ से भी अधिक घटनाश्रों के 
शब्द-चित्र हिन्दी मे लिखे । 


सन्‌ १६४५ में काका साहब जेल से मुक्त हुए शोर तदुप- 
रान्त पुत्र: अपने रचनात्मक कार्यो मे तल्लीन हो गए। इस 
प्रकार १५ अगस्त सन्‌ १६४७ को भारत भ्राजाद हुआ, ३० जन- 
चरी १६४८ को राष्ट्रपिता महात्मा गाँधी इस ससार-सागर से 
विदा हुए, २६ जनवरी १६५० को भारतीय गरणतत्र को घोषणा 
की गई--अपना सविधान लागू हुआ, और तदुपरान्त निष्काम 
भाव से भारत के चतुर्दिक विकास में सक्रिय सहयोग प्रदान 
करते हुए, ससार के कोने-कोने में जाकर काका साहब चिश्व- 
समन्वय का सदेश बॉट रहे है। श्रद्धेय दादा धर्माधिकारीजी ने 
काका साहब की इक्यासीदी वर्षगाँठ के शुभ-अवसर पर अपना 
स्नेहयुक्त प्रयाम श्रपित करते हुए ठीक हूं। कहा था-- 


“काफा साहब अमर-बान्री है। उस दिन दिल्ली में जब 
भेट हुई, तो उन्होंने कहा--मृच्यु मेरा पीछा करती है लेकिन में 
इतनी जल्‍दी स्थानातर करता हुँ कि वह मुझे पक नही पाती । 
अर्थात्‌ इम अविश्वांत परिव्र/जऊ के लिए स्थानातर और लोकातर 
में तवा निजंधाम, परफ्ाम झोर परधाम में कोई गेंद नही 
रह जाता है। ऐसे इद्ध--जराजर्ज र नहीं-अखइ तीर्थयात्री 
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श्रौर चिर-प्रवासी को स्नेहयुक्त प्रशाम १ 


जीवन-व्यवस्था से विश्वसमन्वय--- 


काका साहब समन्वय की प्रतिमूरति है। 'सर्वोदिय' शौर 
'(विश्व-समन्वय” उनके चिन्तन का सर्वोत्कृष्ट नारा है।वे 
'जीवन' को केन्द्रविन्दु मानकर विविधता में एकता स्थापित 
करना चाहते है। अपने सुप्रसिद्ध ग्रन्थ, 'जीवन-व्यवस्था' (इस 
ग्र्थ को अखिल भारतीय अकादमो को शोर से सन्‌ १६६६ का 
प्रथम पुरस्कार प्रदान किया गया था) मे लिखा भी है--“भ्राज 
हम वेज्ञानिक दृष्टि से समाज-व्यवस्था का और मानवीय 
सस्क्ृतिग्रों का स्वत्तन्त्र चिन्तन भले ही करे, मनुष्य जाति ने 
श्राज तक धाभिक प्रेरणा से ही सामाजिक जीवन का विकास 
किया है । और मनुष्य-जाति की सब सस्क्ृतियाँ भ्रभी-अभी तक 
धर्म-प्रधात ही रही है। श्रथवा हम ऐसा भा कह सकते है कि 
मानवी सस्क्ृति को जिन-जिन सावंभौम विचारो ने श्रौर जीवन- 
हृष्टियो ने प्रेरणा दी है, उव विचाये और हदृष्टियों को धर्म के 
नाम से ही पहचानना चाहिए | हमारे मन मे पश्चिम के विज्ञान 
के उपासको ने जो जीवन-हृष्टि समस्त जगत्‌ को दी है, वह एक 
नया धर्म ही है, भौर श्रर्थ-व्यवस्था को तथा राजनंतिक सत्ता 
को प्रधानता देकर दुनिया मे जो साम्यवाद प्रचलित हुआ है, उसे 
भी एक आधुनिक अथवा अद्यतन जडवादी धर्म ही कहना 
चाहिए। भारत की गाँधी-प्रणीत सर्वोदिय-दुप्टि भी दुनिया का 
एक सतोपप्रद नया धर्म वन जाए तो तनिक भी आश्चर्य नही । 
भले ही धर्मो ने आज तक श्रात्मा, परमात्मा, इहलोक और 


१--दादा धर्माधिकारी--चिरप्रवासी (तस्कृति के परिन्नाजक) से 
उद्धृत, पू० 8€ 
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परलोक एवं पूर्वजन्म तथा पूनजन्म और मोक्ष का ही प्रधानत: 
चिन्तन किया हो भौर ईब्वर के अ्रवतारों को धर्म-संस्थापक 
भसाना हो, सव धर्मों का मूल उद्देश्य मानवी जीवन को सुव्य- 
वस्थित, उन्नत भौर कृतार्थ करना ही है। इसी लिए हम झास्तिक, 
वैज्ञानिक तथा गृढ़वादी सब धर्मो को जीवन-व्यवस्था के रूप में 
ही पहचानते हैं, फिर वह जीवन व्यकवितियत हो, पारिवारिक हो 
या विज्ञाल रूप मे सामाजिक हो | और यदि हम गहराई से 
सोचे, तो परलोक श्र मोक्ष भी जीवन के क्षेत्र का ही काल्प- 
निक अथवा सच्चा गृढ़ विस्तार है ।* 

अतः सह-अस्तित्व के साथ-साथ सहयोग की झ्रावद्यकता 
पर जोर देते हुए वे कहते हैं--“"'* जहाँ सह-ग्रस्तित्व शुरू हुआ, 
वहाँ क्रमण' परस्पर परिचय, प्रस्पर सद्भाव और एक-दूसरे 
को ओतप्रोत करने वाला सहयोग स्थापित होना ही चाहिए“ 
ऐसे सहयोग में नीचे से ऊपर तक भौर छोटे से बड़े समाज तक 
पूर्ण स्वतन्त्रता, स्वावलम्बन और परस्परावलम्बन की सामशथ्यं, 
प्रतिष्ठा की समानता श्रोर हादिक ऐक्य की स्थापना होनी ही 
चाहिए। जीवन-विकास और जीवन-उत्कर्ष के लिए भेद और 
श्रभेद दोनो का आवश्यकता हैं।ओ्रौर दोनो का सामंजस्य ही 
जीवन को उत्तकर्प का रास्ता बताता है। इसी को समन्वय कहा 
जाता है। समन्वय से ही जीवन-सिद्धि है ?* 

काका साहव ने जीवन के सर्वंतोमुखी विकास के लिए सर्व- 
घर्म-समन्चय का संदेश दिया है। उनका कहना है कि “सारे 
धर्म सच्चे हैं, सभी ईव्वर-परायण है, सदाचार-प्रेरक है, उत्पथ- 
गामी न होकर उन्ततिभील है--यह तत्त्वतः स्वीकार करना ही 
पहला कदम है 





१-- समन्वय सत्कृति फी भोर--फाफा काविलकर, 9० ६ 
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उनकी में दृष्टि मे धामिक सहिप्णुता धामिक मनुष्य का 
शक चहुत बडा ग्रुरा है। यदि हम किसी चीज को बुरा या 
भ्रधर्म मानते है, तो इसका यह अर्थ नही कि हमे उसको सिठानें 
था दवाते का अधिकार है ? कारण, कुछ ऐसे भी व्यक्ति है, जो 
उसे अच्छा एव कल्याणकारी मानते है। अ्रतः हम जिसे पाप 
समभते है, गुनाह समभते है, उसे भो घर्यपर्वंक वरदाइत करे। 
इससे भी झ्रागे वढकर वे कहते है--“सर्वेधर्म-समभाव या सर्व- 
धर्म-समन्वय तक पहुँचने के लिए इतनी तो हृदय की उदारता 
श्रावश्यक है ही कि हर धर्म की खुबियो को हम पहचाने । घर्मं 
के विधि-निषेधो के पीछे की केवल घामिकता को ही हम 
पुरस्कृत करे और कालग्रस्त या गौर बाता की उपेक्षा करे । 


इस प्रकार वे मानते है कि हरएक धर्म के पीछे देवी उद्यात्त 
प्रेरणा है। शत हमे चाहिए कि स्वधर्म के प्रति पूरी निष्ठा 
रखते हुए हम सभी धर्मों को एक ही समान माने । 
परस्परा और ज््योग--काका साहब प्रयोगवादी है। वे 
'परम्परा के साथ प्रयोग को ही जीवन की वास्तविक प्रगति 
मानते है। श्रन्धानुकरण की प्रवृत्ति के तो वे कट्टर विरोधी है। 
वे हमको परम्परा की पुरानी लीक पर चलने का सदेश नही 
देते, बल्कि समय, परिस्थिति और विद्व-कल्याण' की दृष्टि में 
रखते हुए उससे सशोध्न और परिमार्जत करने की सलाह भी 
देते है। इस सम्बन्ध मे मुझको उनके साथ हुई एक भेठ-वार्चा 
की वात याद आ रही है-- 
गाँधी जन्म जत्ताब्दी के शुभ अवसर पर काका साहब जम- 
बेदपुर पधारे थे। और १२-३-६६ को (साढ़े छः बजे सध्या, 
विहार एसोसिएशन जमजेदपुर) सिहभृूम जिला लेखक संघ की 
ओर से उत्तका अभिननन्‍दन किया गया था। काका साहव के 
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प्रवचन के उपरात्त जन्र प्रइन-प्रदनोत्तर प्रारम्भ हुए, तव 
लेखकों की ओर से मैंने भी काका साहव के समक्ष एक प्रदत 
रखा--“काका साहब, आपकी दृष्टि में अतीत और अनागत 
के मध्य वत्तमान के मूल्यात्र की कसौटी क्‍या है ?” उत्तर 
मिला--“अ्रतीत खाद है और वत्तंमान पुरुपार्थ, वत्तमान के 
पुरुषार्थ को अतीत की खाद से सजबूत करे और तदुपरान्त 
भविष्य का निर्माण करे ।* 


काका साहब राजनीति के नही, लोकनीति के समर्थक है । 
वे खुले शब्दों में घोषणा करते है--““राजनीति के दिन अब नही 
रहे, श्रव तो लोकनीति के दिन श्रा गए है ।* तात्पयें यह कि वे 
राष्ट्रगीति से भी ऊपर उठकर इस लौकिक जगत्‌ को 'मानवता- 
वाद की नीति' का सदेश देते है--“राष्ट्रभेद से ऊँचा उठकर 
समस्त मानव जाति का हित सोचने वाली, सर्वोदयकारी मान- 
बता की जय हो ।* 


शिक्षा-दर्शन -- 


काका साहव के शिक्षा-दर्शन का उद्गम-स्थल उनका जीवन- 
दर्शन है। वे शिक्षा के माध्यम से ही सम्पूर्ण सृष्ठि का कल्याण 
करना चाहते है। उन्हे आत्मविश्वास है कि शिक्षा के माध्यम 
से ही विश्व-रामन्वय का सपना साकार हो सकता है! गिक्षण 
में इतनी गक्ति है कि उसके द्वारा सत्व-युग का भी निर्माण 
किया जा सकता है। सिक्षण के महत्त्व की श्रोर ध्वानाक्ृप्ठ 
करते हुए वे कहते हैं--“शिक्षण एक श्रदुमुत जठी-बूदी है, 
१---परम्परा और प्रयोग! पर विस्तृत्त रप से अध्ययन बंदने के लिए 
फाका साहब द्वारा सिरित जीवनन्य्यवस्था' झौर 'समन्तय-सस्कृति 

वी और पुस्तक या अध्ययन कारें। 








१०९ 


अलोकिक रसायन है, श्रमृतब्संजीवनी है, कामधेनु है तथा 
कल्पना है। शिक्षण आप जिसकी कल्पना कर सके वह सब 
है, और उससे अधिक भी बहुत कुछ है। सत्ययुग लाने की शक्ति 
तो शिक्षण में ही है--ऐसा दावा शिक्षण के दर्शनकारों का है। 
हमें इस दर्शन के स्वरूप को, इसकी माँग को, इसके कलाकारों 
को, इसकी शर्तों को और इसकी फलश्रुति को ध्यात से सुनना 
चाहिए। संभव है कि यह अतिम राजपुत्र ही स्वयंवर में सफल 
हो । झाज तक कोई दर्शन सफल न हुआ, इसलिए शिक्षण भी 
सफल न होगा, ऐसा श्रनुमान निकालने में श्रनुचित उत्तावली 
होने की सभावना है। जब हम हर दर्शन की बात सुनते आए 


है, तो शिक्षण की बात भी क्यो न सुने 
--जीवन-व्यवस्थां (पू० ७१) 


काका साहव की हृष्टि से सभी घर्मे मात्र श्रद्धा के विषय 
है । अत. जब सभी धर्म झ्रापस मे सगठित हो जाएँगे, जब समाज- 
मानस पर वे काबू हासिल कर लेगे, तभी वे दीघेजीवी हो सकेगे । 
उनके अनुसार धर्म भी अन्तत. एक मानवी ससस्‍्था है। वह 
सानवी मस्तिष्क, मानवी हृदय और मानवी जीवन का आावि- 
झ्कार है। अ्रतः धर्म जैसे प्राणवान सस्था मे जिस तरह दोष 
आते है, वेसे तिकल भी जा सकते है |” लेकिन, कंसे ? इसके 
सम्बन्ध मे उनका एक ही उत्तर है-- “शिक्षा के द्वारा ।” 'सविष्य 
का धर्म कौन-सा होगा ”--इस सम्बन्ध मे उनकी भविष्यवाणी 
सुनिए-- 

50 ह्ञाढ 6४880 इाशामा$ड ० कील एण्एते 88 उप 
6 एर४फाए एण ६008ए.. एफ एथाट्टाक्त रण फ० चिप 
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श्र्यात्‌ “विश्व के सारे प्रचलित धर्म झ्राज रूपान्तर को 
स्थिति मे हैं। उनके पारस्परिक सभनन्‍्वय से ही भविष्य के धर्म 
का उद्भव होगा। भविष्य का धर्म शिक्षा-पद्धि करा स्वरूप 
ग्रहण करेगा ।” 

श्रागे वे कहते हैं--“भाज तक मानवी जीवन का सगठन 
धर्मो द्वारा हुआ"*“'“आजकल अर्थनीति सार्वभौम पद पर है। 
लेक्नि श्रागे इनका नहीं चलेगा। जीवन-संगठन भ्रौर जीवन- 
विकास का भार अध्यात्म-प्रेरित शिक्षा-संस्था के हाथ से ही 
जाएगा ।” ' 

में मानता हैँ, सवकी सब धर्म-संस्थाएँ श्रपना कायाकल्प 
करके शिक्षा-पद्धति का रूप घारण करेगी। इतना ही नहीं, 
श्रपत्ता नाम-रूप भी छोड देंगी श्रौर इसमें प्रारम्भ होगा हिन्दू- 
धर्म की श्रोर से। हिन्दू-धर्म का साम है सनातन-धर्म श्रौर सना- 
तन की व्याख्या है नित्य-नुतन । इस व्याख्या के अनुसार हिन्दू- 
धर्म का ही सबसे पहले भ्ौर सबसे आमूलाग्र परिवर्तन होगा 
ओर यह सब धर्मो का समन्वय करके शिक्षा-वर्म बतकर दुनिया 
की सेवा करेगा । यही हालत सभी धर्मो की होने वाली है। 

+-समन्वय सस्कृति की ओर (५० २०४) 

कादा साहब शिक्षक को सत्य का सच्चा अन्वेपक मानते 
हैं। उनकी दृष्टि में सच्चे शिक्षक मानवीय सस्कृति के सच्चे 
प्रतिनिधि होते है। श्रतः वे शिक्षक समुदाय से कहते है. फ्रि 
ग्रापका सबसे बड़ा धर्म प्रयोग और योग में समन्‍्दय र्पामित 
करवा है ।' । 

१४-३-६६ को, सध्या साछे पांच बजे, सिलानी होंल [ बिस्दु- 
पुर, जमशेदपुर (बिहार) ] में 'निक्षक एवं शिल्ण का महर्व 
विपय पर शिक्षकों के वीच व्याख्यान देते हुए उन्होंने कहा था--- 
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“शिक्षक ही सच्चे सत्यार्थी है, सत्य के सच्चे अन्वेषक । मैं 
शिक्षको को मानवीय सस्क्ृति का सच्चा प्रतिनिधि मानता हूँ । 
श्राप लोग नई सस्कृति के निर्माण में एकजुट होकर लग जाएँ। 
मैं मानता हूँ कि देश के नव-निर्माण के लिए जाति-भेद का 
उन्मूलन आभावश्यक है, किन्तु शिक्षक जाति के प्रति मेरे हृदय में 
भ्रसीम श्रद्धा है, वे झ्ार्यावतें के रक्षक है। मै आज आप लोगो 
से यही कहने श्यया हैँ कि धर्माचार्यो एवं राजनीतिक लोगो से 
समाज-सुधार का काम नही हो सकता, क्योकि वे लोग सत्ता के 
लोभी है, भ्रतः यह काम श्रध्यापक भौर साहित्यकार को ही 
करना है। आजकल के अश्रधिकाश धर्माचार्य रूढिवादी है। अतः 
ग्राप श्रध्यापक-बन्धु उन्हे रूढियो के बन्धन से श्रलग करे।” 
आगे आपने कहा--“जो लोग करुणा से प्रेरित होकर पढाते है, 
वे ही सच्चे अध्यापक है। जो व्यक्ति पे, पेन्शन और प्रमोशन 
का चिन्तन करते है, वे सच्चे अध्यापक नही है ।********* सच्चे 
अध्यापक तो वे है, जो ज्ञान का चिन्तन करते है और करुणा से 
ओोत-प्रोत होकर सत्य की खोज करते है'*****अ्रध्यापक सत्यार्थी 
है, उन्हे यही सोचना चाहिए कि हम मर जाएँ तो मर जाएं, 
लेकिन अपने आदश्श को न छोडे ।* 

इस प्रकार काका साहब ने बापू की नई तालीम योजना 
(इसी पुस्तक में बापू के शिक्षा-दर्शन से इसका वर्णान किया गया 
है) का हृदय से समर्थत किया है, किन्तु वे इस योजना को और 
अधिक विकसित एवं सर्वेमान्य बनाना चाहते है। उन्ही के 
शब्दों मे-- 

“मानव-कल्याण का चिन्तन करके गाँधीजी ने घोषित 
किया कि सत्य और अहिसा ही इस जमाने की और शाश्वत 


१--काका कालेलकर के साथ तीन दिन--परमेश्वरप्रसाद सिह 


११२ 


सार्वभौम जीवन-सिप्ठा है। इस अहिसा में युद्ध-निपेष से भी , 
बढ़कर है शोपणा-त्याग और कौघल-युक्त शरीर-श्रम । इसलिए 
निष्कपट प्रतारण-शुन्य सदाचार गोपनीयता का श्रभाव, गान्ति 
की उपासना, वर्ग-वर्ग के बीच सहयोग और सामंजस्य, स्पर्धा 
का त्याग, कौशल-युक्त परिश्रम, स्वावलम्बन और परस्परा- 
चलम्बन, ज्ञानोपासना और कल्याणोपासना आदि शुभनिष्ठाओं 
की स्थापना श्रौर विकास के अनुकूल नयी जिक्षा-पद्धति, नयी 
तालीम का आदर्श विकसित करता है, उसे सर्वमानन्‍्य बनाना है 
और उसके हाथ में सामाजिक जीवन के सूत्र सौप देने है । यही 
है आ्राज का युग-कार्य ।” 
“- समन्वय संस्कृति की ओर (५१० २०४) 
इस प्रवार यह कहा (जा सकता है कि काका साहव एक 
महान तत्त्व-चिन्तक, एक महान्‌ पुरातत्त्ववेत्ता, एक महानु 'स्वयँ- 
प्र शास्त्रनिप्ठ श्रोत्रीय' श्रौर एक महात्‌ 'स्वयंसिद्ध लोक- 
जिक्षक' है। निःसदेह शिक्षण ही उस महान्‌ श्रात्मा के महानतम 
व्यक्तित्व का महानतम उपादान है। 
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“अब अपने-आप में बन्द समाजों का अ्रस्तित्व नही है। हम 
जिस नई व्यवस्था की खोज कर रहे है वह न तो राष्ट्रीय है भौर 
न महाद्वीपीय । यह न तो पूर्वी है न पश्चिमी । यह सार्वभौमिक 
है। हमे ऐसी हृष्टि विकसित करनी चाहिए और यह समभना 
चाहिए कि हमारा राष्ट्र, कई राष्ट्रो मे से एक है, और इनमे से 
हरएक विश्व की सम्पन्नता और विविधता मे श्रपता खास योग- 
दान करता है। कोई जाति या राष्ट्र-भर ही मानवता नही है, 
बल्कि मानवता तो पूरी मनुष्य जाति है, जो हम ऐसी आशा 
करते है कि परण्पर सहयोग के उद्देश्य से निकट आ रही है ।* 
ये शब्द है हमारे भारतीय गणतत्र के द्वितीय राष्ट्रपति डॉ० 
सर्वपल्ली राधाकृष्णन के। आप किसी एक परिवार, किसी 
शक प्रान्त, किसी एक राष्ट्र या किसी एक धर्म के व्यक्ति नही 
है, बल्कि सारा विश्व ही श्रापका भ्रपता परिवार है। श्रापका 
आ्राविर्भाव ही श्राज के दिग्प्रमित ससार को 'मानव-चेतना' 

, एवं जीवन-सत्य” का बोध कराने के लिए हुआ है। झापका 
अनुशीलता सदेश है-“राष्ट्र अमर नही है। वे इस गृह के 
स्थायी स्वामी नही है। वे इसके अस्थायी किराएदार है। अगर 
वे नेतिक नियमो मे बेंध कर रहेगे तो ज्यादा समय तक जीवित 
रहेगे। अगर लोगो के मन लोभी बने रहते है तो वह समय दूर 
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नहीं जब राष्ट्रों को बुरे दिन देखने पड़ेगे। राष्ट्री का लक्ष्य 
स्वायित्व का होता है। किन्तु हम जानते है कि सभी महानु 
समाज खत्म होने पर भी विरासत्त मे कला-कोशल, विचार 
ओर आदर्ण अपने पीछे छोड जाते रहे है, जिनके आधार पर हम 
आज भी बहुत-सी चीजो को रचना करते है। कोई भी समाज 
वेकार नही मरता । सभी जीवित चीजे मरतो है, लेकिन मृत्यु 
के बीच से जीवन आता है ।/*'***- 


अन्तर्राष्ट्रीय आरणविक अस्त्रो की शोर संकेत करते हुए वे 
कहते हं-- सवाल इस वात का नही है कि सबसे ज्यादा शक्ति- 
शाली कोन है या अत्तर्महाद्वीपीय भ्रस्त्रो मे कौन भ्रागे है, सवाब 
इस वात्त का है कि चाहे जो कोई सबसे ज्यादा शक्तिशाली हो, 
श्राणविक युद्ध होने पर बचेगा कोई भी नही। ऐसा मानकर 
चलना, एक खतरनाक भ्रम को पालना है कि जिसके पास ये 
हथियार है, वे इनका उपयोग कर खुद तो बच जाएँगे। सैन्य 
अजेयता जेसी कोई चीज नही होती | झ्राणविक युद्ध का मतलव 
होगा सबका विनाण । सभी देशो का भाग्य श्रभिन्न रूप से एक- 
दूसरे से जुडा हुआ है । या तो हम एक साथ रहेगे या एक साथ 
मस्ंगे। या तो एक समाज बनेगा या फिर कोई समाज शेप नहीं 
रहेगा । अत. वे आज के विश्व-जन-मानस को विचारहीनता 
से जगाकर मानवता की एक नई चेतना देकर भविष्य के लिए 
सत्क करते है 

धधुरानी सस्यात्रो के घावों की मरहमपट्टी करने में अपनो 
शबित नष्ट करने की अपेक्षा हमें अपने भीनर परिवर्तव करके 
नयी सस्थाएँ रचनी चाहिए। मनुष्य में अपना स्वभाव बदलन 
वी जो क्षमता है उसमे आज समुह के उस पर आधिवषत्य के 
कारण पहले से कही ज्यादा रकावटे है। आधुनिक मानव भीड़ 


श्श्श 


में इस हुद तक खो गया है कि उसका खोना एक रोगा- 
ग्रस्तता है। हम जिस रोग से पीडित है, वह रोग परिजतंन 
के भय का है। स्वतत्र चिन्तत के िए कोई समय 
नही है। हम उन विचारो को ज्यो-का-त्यो स्वीकार कर लेते 
है, जो समाज हमे देता है। हमारी राष्ट्रीयता, हमारी जाति, 
हमारा सघ, हमारो राजनीतिक प्रतिबद्धता जो कुछ निर्देशित 
करते है, उसे आलोचना के परे माना जाता है। इस प्रवृत्ति से 
सच्चाई को उतना ही नुकसान पहुँचता है, जितना कि हमारो 
बौद्धिक सत्यनिष्ठा को। स्वीकार के ऐसे तरीको का प्रतिरोध 
करके ही हम दास-प्रथा, उत्पीड़न भर दूसरे श्रमानवीय रूपों 
को खत्म कर सके है। भ्रपनी सजगता और दूसरे मनुष्यों की 
हित-चिन्ता को धीमा नही पडने देना चाहिए। सभी स्थापित 
सस्थाश्रो श्लोर सघो मे श्रविवेकी हष्टि समान रूप से व्याप्त है ॥ 
एकरूपता, विश्वुखलता से ज्यादा खतर्नाक होती है। सन्देह 
और जिज्ञासा व्यक्ति के विकास मे, स्थिर विचारों की अपेक्षा 
ज्यादा सहायक होते है। हमे एकता, विचारो को दबाकर नही, 
विचारो के माध्यम से खोजनी चाहिए। अधिकारीवर्ग के और 
घुप्राधार प्रचार के दवाव मे हमारे लिए जीवन की समस्याश्रों 
के प्रति विचारशोल दृष्टिकोण विकसित करना कठिन है । 
पूर्णता की प्रवृत्ति मानव-स्वभाव में निहित है। हम स्व- 
भावतः मूल्य या अर्थ की एक उच्चतर मात्रा तक अपने को 
उठाना चाहते है। हम लोगो को विचारहीनता से जगाकर 
मानवता की एक नई चेतना तक ले जानता चाहते है। हम इति- 
हास वनाने वाले है। भने ही विनाश हमे घमका रहा हो, फिर 
भी हमे प्रतिरोध करना चाहिए। बजाय उनके पक्ष मे रहने के 
जो जीवन को नष्ट करना चाहते है, हमें उनके पक्ष में खड़ा 


११६ 


होना चाहिए जो जीवन को चुनते है। हम अ्रतीत से सन्मुष्ट 
नही हो सकते । हर सुबह एक नया जीवन लाती है और हर 
धड़कन में एक नया जीवन छिपा होता है ।”* 

इस प्रकार चिश्व-दार्ग निक डा० राधाकृष्णन ने अखिल जन- 
मानस को मानव-चेतना का दूध पिलाने का वोड़ा उठाया है, उन्हें 
पूर्ण विश्वास है कि जब तक मनुष्य की आन्तरिक दुर्बलता पूर्णतः 
दूर नही होगी, जबतक वह अपने अन्तनिहित सत्य को नही पह- 
चानेगा, त्वतक भौतिक उपलब्धि से भी मानव का कल्याण 
नही हो सकता । विज्ञान बढता जाएगा, लेकिन उसकी वंज्ा- 
निकता घटती जाएगी, श्रीर श्रन्ततः समस्त मानव-जाति ही 
अ्रध:पतन के गत मे लुढ़ककर विनष्ट हो जाएगी । 
जन्म, बाल्यकाल एवं शिक्षा-दीक्षा-- 

डा० राधाकृष्णन का जन्म ५ सितम्धर सन्‌ १८८८ ६० को 
मद्रास के तिर्तणी नामक गाँव में हुआ था । इनके पिताजी का 
नाम श्रो वीरस्वामी उय्या था, जो पुरोहिताई भी करते थे प्रौर 
भ्रन्‍्य ब्राह्मर-पुरोहितों की भाँति ही शिक्षक का काम भी । इनके 
परिवार का वातावरण प्रारम्भ से ही धामिक था। बमनिराय 
एवं धर्म-प्रचार की भावना तो इन्हे श्रपने माता-पिता से ही 
विरासत के रूप में मिली है। 

बालक राघाकृष्ण॒तु की प्रारम्भिक थिक्षा-दीक्षा अपने गाँव 
में ही सम्पन्न हुई ।पिता की छचछाया में ही श्रक्षर-न्ञान भी 
हुआ और उन्हो की देखरेख में इन्होने द्ास्वास्यास भी किया । 
तदुपरान्त छेल्लौर से एफ० ए० करने के बाद थे मद्रास के 





१--पा० सर्वपल्ली शाधाकुृण्णनु--आपधुनिक युग गे धर्म ('विश्व- 
समाज का उदय क्षीपेक से) । 


दुद्ुउ 


क्रिश्चियन कालेज मे प्रविश्ट हुए । यहाँ आते ही इनका घनिष्ठ- 
तक सम्पर्क मिशनरियों के साथ हो गया, ओर यही पर इन्होने 
स्यू टेस्टामेंट (वाइबिल का एक भाग) का गहरा अध्ययन भी 
किया । किन्तु स्मरणीय है कि ईसाई पादरी के मुख से हिन्दू- 
धर्म की झालोचना-प्रत्यालोचना सुनकर ये बहुत क्षुब्ध रहा करते 
थे। और ज॑से-जैसे हिन्दू-धर्म की श्रालोचना की जातो थी, वंसे- 
वैसे इनके हृदय में हिन्दू-धर्म के प्रति श्रद्धा एव भक्ति की भावना 
बलबती होदी जाती थी । ईश्वर की अनुकम्पा से उसी समय 
इन्हे हिन्दून्योगी स्वामी विवेकानन्द के वेदान्त-दशन से भी 
परिचय हो गया, जिसके परिणामस्वरूप हिन्दू-धर्म के प्रति 
इनकी निष्ठा और अधिक बढ़ती गई । इस सम्बन्ध में इन्होंने 
स्वयं लिखा है-“स्वामी विवेकानन्द के अद्भुत साहस और उनकी 
वाग्मिता ने हिन्दू-धर्म के प्रति मेरे उस अभिमान को जाग्रत 
किया जिस पर ईसाई मिशनरियो के द्वारा अबतक वरावर 
आधात किया जाता रहा था।” 


अपने छात्र-जीवन मे इन्हे अनेकानेक आधथिक सकटो का 
मुकावला करना पडा । किन्तु वे अपने साथना-पथ से विमुख 
नही हुए । जब इनके समक्ष श्राथिक सकट की चर्चा चलती, तो 
ये विनोदपूर्ण ढण से कहते--“इसमे क्‍या रखा है कि वह मुह 
में सोने की चम्मच लेकर पैदा हुआ था लकड़ी की । मुख्य वात 
तो यह है कि वह क्‍या वस्तु ग्रहण करता है 7” 


बी० ए० मे तो इन्होने दर्णनशास्त्र का अध्ययन (वैकल्पिक 
विषय के रूप मे) किया ही, एम० ए० मे भी इनका दश्शनशास्त्र 
का अ्रध्ययन, चिन्तन और मनन जारी रहा । इसी अवधि मे इस 
तरुण छात्र ने 'दो एथिक्स श्राव वेदान्त' नामक एक निवन्ध 
लिखा, जिस पर दशेनशास्त्र के श्रधष्यापक श्री ए० जी० हाग ने 
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एक प्रमाणपत्र भी दिया, और लिखा भी--/एम० ए« की 
परीक्षा के लिए इस विद्यार्थी ने जो निवन्ध लिखा है, वह इस 
बात का प्रमाण है कि वह मुख्य-मुख्य दार्शनिक समस्यात्रो को 
भलीभाँति समझता है शौर उनको उसने हृदयंगम कर लिया 
है । विकट और पेचीदा तक को वह वहुत अच्छी तरह से प्रकट 
करने की योग्यता और क्षमता रखता है। इसके श्रतिरिक्त 
अग्रेजी भापा पर उसका प्रमुत्व विलक्षण है | 

यद्यपि डा० राधाकृप्णनु ने सन्‌ १९११ ई० में एम० ए० को 
उपाधि प्राप्त की तथावषि सन्‌ १६९०८ में ही इनकी नियुक्ति 
मद्रास प्रेसीडेसी कालेज में तकंशास्त्र के उपाध्याय (अ्सिस्टेट 
प्रोफेसर) के रूप से हो गई थी। इसी श्रवधि में इनके लेख और 
निवन्ध विदेशी प्न-पत्रिकाओ्ों मे भी छपने लगे थे। फलतः 
इनकी प्रतिभा से प्रभावित होकर मंस्र के सुप्रसिद्ध इंजीनियर 
दीवान मीक्षगुठम विष्वेइवरया ने इन्हे श्रपनी रियासत में 
बुलाकर महाराजा कालेज, मंसूर में दर्शन के प्राध्यापक-पंद पर 
नियुक्त किया । इस प्रकार सन्‌ १६०८ से १६१७ तक ये प्रेंसी- 
डेन्सी कालेज में रहे शोर १६१८ से १९२१ तक मंसूर कालेज 
मे। 
कलकत्ता विदवरचिद्यालय में-- 


सन्‌ १६०५१ के वाद इन्हें कलकत्ता विश्वविद्यालय में श्राम॑- 
त्रित किया गया | सर शाशुतोप मुखर्जी ने, जो उस समय के 
एक महान विक्षाश्ञास्त्री थे, और जिन्होंने कलकत्ता विध्वविद्या- 
लय को अध्ययन-अध्यापन एवं अनुसधान का केन्द्र बनाया था, 
इस युवा-दार्य निक प्रतिभा को पहचाना, और इन्हें अपने विदव- 
विद्यालय के दर्घन की 'पीठ' के गौरवमन पद पर नियुक्त किया 
(स्मरसीय है कि कलकत्ता विश्वविद्यालय में एक पोठ' जार 
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थे प्रोफेसर ऑफ फिलॉसफी' की थी । इसके पहले प्रोफेसर डा० 
च्जेन्द्रनाथ सील मैसूर विश्वविद्यालय के वाइस चासलर (कुल- 
पति) होकर मंसूर चले गए थे। इसी रिक्त जगह की पुरत्ति के 
लिए डा० राधाकृष्णन को चुना गया था) । 
कलकत्ता विश्वविद्यालय से प्रवेश करते ही इसकी प्रतिभा 

का प्रकाश चारो तरफ फैलने लगा, सन्‌ १६३६ मे विश्वविद्यालय 
ने इन्हे त्रिटिश साम्राज्य के विश्वविद्यालयों की कॉन्फ्रेस में 
भ्रपना प्रतिनिधि बनाकर भेजा | सर आशुतोष मुखर्जी की मृत्यु 
के बाद इन्हें पोस्ट ग्रेजुएट इन आर्ट स का श्रध्यक्ष (१६२७, 
११९८ और १६३० में ) चुना गया। विश्वविद्यालय की शोर से 
ये अन्तर्राष्ट्रीय फिलॉसफी काग्रेस, हावे्ड यूनिवर्सिटी में भी 
सम्मिलित हुए। इन्होने कलकत्ता विश्वविद्यालय में एक 
आर्ट स फंकल्टी क्लब” की भो स्थापना की, जो पूर्णोंत. लोक- 
तात्रिक ससथा थी । श्राज भी इनके तत्कालीन विद्यार्थियों के 
मुख से आवाज झातो है--ए वन्डरफुल प्रोफेसर (एक आाइचयें- 
जनक अध्यापक ) । 

आन्ध्र विश्वविद्यालय में (कुलपति के रूप से )--- 

मई, १९३१ ई० में डा० राधाकृष्णन शथ्रान्त्र विश्वविद्यालय 

के उपकुलपति बनाए गए। जिस समय इन्होने वहाँ का कार्ये- 
भार सभाला, उस समय वह विश्वविद्यालय मात्र परीक्षा लेने 
की एक एजेन्सी भर था । लेकिन, वहाँ जाने के बाद विश्वविद्या- 
लय के चतुदिक विकास के लिए इन्होने श्रनेकानेक कार्य किए, 
यथा--इतिहास, अ्रथ॑शञास्त्र, राजनीतिजास्त्र एव तेलुगु आदि के 
विभाग प्रारम्भ करवाए,सर जहाँगोर कोयाजी,प्रो० हीरेनमुखर्जी, 
हुमायू' कवीर, डा० लकासुन्दरम्‌, डा० शेपान्द्रियम, डा०भगवन्तस्‌ 
डा० वी» के० आार० वी० राव भादि विद्वानों को विश्वविद्यालय 
में प्राध्यापक के रूप मे नियुक्त किया : कला एवं विज्ञान-दोनों 
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के लिए अलग-भ्रलग भवन का निर्माण करवाया, छात्रावास मे 
जातीय साम्प्रदायिक रसोई-व्यवस्था का श्रन्त कर साव॑देशिकता 
को प्रश्नय दिया गया । फलतः छात्रो मे राष्ट्रीय एकता का अमभ्यु- 
दय हुआ । 

इस श्रवधि में ये सिर्फ उपकुलपति का ही काम नहीं सम्भा- 
लते थे, बल्कि देश-विदेश की अनेकों सस्थाओ्रों से सम्बद्ध थे; 
यथा--कलकत्ता विश्वविद्यालय मे दर्शन के प्रोफेप्तर बने हुए थे, 
राष्ट्संघ की वौद्धिक सहकार समिति के सदस्य थे जिसके लिए 
यदाकदा जैनेवा जाना पड़ता था, साथ ही आ्राक्सफोर्ड विश्व- 
विद्यालय मे 'स्पाल्डिग चेयर आँव ईस्ट रिलिजन एण्ड ऐशिक्स' 
के प्रोफेसर भी थे । 
हिन्दू-विश्वविद्यालय में (उपकुलपति के रूप में)-- 

सत्‌ १६३६ में महामना मालवीयजी के अनुरोध पर डा० 
राधाकृष्णन ने हिन्दू विश्वविद्यालय में प्रवेश किया । यहाँ श्राने 
के बाद इसका कार्यक्षेत्र इतना विस्तृत हो गया कि मार्च, १९४१ 
में इन्हे कलकत्ता विश्वविद्यालय से त्यागपत्न देवा पड़ा। अपने 
त्यायपत्न मे इन्होने लिखा था--“मैने अपने जीवन का सर्वोत्तम 
भाग कलकत्ता विश्वविद्यालय श्रोर वंगाल को जनता की सेवा 
को श्रपित किया है । जुलाई, १६४० से यह सम्बन्ध टूट रहा है 
पर मैं विश्वास विलाता हूँ, आपके प्रति मेरे हृदय में सदा प्रेम 
बना रहेगा। 

इस प्रकार कलकत्ता विद्वनरिद्यालय से त्यागप्रत्न देने के बाद 
इन्होंने प्रपनी विलक्षण प्रतिभा से हिन्दू विश्वविद्यालय को और 
अधिक सेवा की -गीता पर व्यास्यान देने का सिलसिला जारो 
रखा, हिन्दी श्र अग्रेजी के शिक्षकों के वेतन में एकरूपता लाए, 
बड़ौदा महाराज के आाथिक सहयोग से विश्वविद्यालय में 
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तुलनात्मक धर्म की एक पीठ की, स्थापना की फिर अन्यान्य 
राजा-महाराजाश्रों से चन्दा लेकर विश्वविद्यालय के आ्थिक 
कोष को मजबूत किया । 


इस प्रकार १६३९ से १६४८ तक ये हिन्दुू-विश्वविद्यालय के 
उपकुलपति रहे, भर अपने कार्यकाल में तन-मन-धन से इन्होने 
उसके चतुदिक विकास मे सक्रिय सहयोग प्रदान किया । 


स्वाधीनता-संग्राम सें पोगदान-- 


“डा» राधाकृष्णन महापडित है, महान्‌ वक्ता है और एक 
आदर्श लेखक और विचारक है--यह सब निविवाद है। वे निडर 
और निर्भय भी है। परन्तु वे राजनीतिज्ञ व मुत्सही नही, केवल 
एकमात्र देशभक्त है /-ये शब्द है मार्गल स्टालिन के । 


झौर वस्तुतः यदि आद्योपान्त डा० राधाकृष्णन के जीवन- 
दर्शन का भ्रध्ययन किया जाए, उनके कार्यकलापो का विहगम 
दृष्टि से श्रवलोकन किया जाए, तो यह स्पष्टतः सिद्ध हो जाएगा 
कि वे सच्चे अर्थ मे एक आदर्श लेखक, विचारक एवं देशभक्‍त 
है, एक कुशल राजनी तिज्ञ नही। भ्ौर इसीतिए भारतीय स्वा- 
स्वाधीनता आन्दोलन में उनके योगदान का मसूल्याकन एक 
कुशल राजनीतिन के रूप में नही, वल्कि एक आदरदों लेखक, 
विचारक, शिक्षा-शास्त्री, दाशंनिक एवं देशभक्त के रूप मे ही 
किया जाना चाहिए । 

डा० राधाकृष्णन ने अनेको प्रकार से अपने देशवासिधों को 
सहयोग प्रदान किया, यथा--स्तर मारिस हैलेट के हिन्दू विश्व- 
विद्यालय को उन्होने वार कंम्प' या श्रस्पताल के रूप मे बदलने 
के प्रयास को सफल नही होने दिया, इस तथ्य की खुलेशाम 
घोपणा की, कि अंग्रेजी प्रशासन को भारत का नैतिक समर्थन - 
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प्राप्त नहीं है, विश्व के गाइ्वत महत्त्व का प्रचार-प्रसार किया, 
झखिल जनमानस को भारतीय दृष्टिकोस के प्रति उन्मुख किया, 
साथ ही कांग्रेस में एकता लाने की भी यथेष्ट कोशिश की । 
अपने भाषणों के माध्यम से लोगों में आात्म-सम्मान, आत्म- 
विश्वाप्त एवं आत्म-गौरव उत्पन्‍न्त किया - इस प्रकार संक्षेप में 
यही जान लिया जाए कि अपने दर्शन, साहित्य एवं चिचारों के 
साध्यम से उन्होने श्रखिल विश्व जन-मानस की सद्भावनाशरों 
एवं शुभेच्छाओ को भारतीय स्वाधीनता श्रान्दोलन की श्रोर 
भुकाया, और सारे ससार में भारतीय संस्कृति के जाश्वत गौरव 
को प्रतिष्ठित कर भारतवासियों को निर्भीक होकर भागे बढने 
की सत्लेरणा प्रदान की | 

सत्य, श्रहिसा, प्रेम एवं करुणा के सम्बन्ध में उनके 
अन्तरनिहित विचार क्‍या थे, इसका वर्रान उन्होंने गाँधीजी के 
व्यक्तित्व-विश्लेपण में किया है। उनके विचारों से यह स्पष्टतः 
परिलक्षित होता है कि गाँधीजी के व्यापक मानवीय सिद्धान्तो 
को डा० राधाकृष्णन्‌ का नेतिक समर्थन प्राप्त था। 

स्पष्टीकरण के लिए एक-दो उद्धरण नीचे उद्धत किए जाते 

“प्रेम-प्रणाली का प्रयोग अव तक कही-कहीं कुछ व्यक्तियों 
ने निजी जीवन मे ही करके देखा था । परन्तु याॉघीजी की परम 
सफलता यह है कि उन्होने इसे सामाजिक श्रौर राजनीतिक 
मुक्ति की योजना बनाकर दिखा दिया है। उनके नेतृत्व में 
दक्षिण अफ्रीका भ्ौर भारत में संगठित समुदायों ने श्रपन्ती 
शिकायत दूर करने के लिए बड़े पमाते पर इसका प्रयोग करके 
देखा है । राजनीतिक उद्देश्यों की सिद्धि के लिए आरीरिक हिंसा 
का सर्वधा परित्याग करके राजनीतिक क्रान्ति के इतिहास में 
उन्होंने इस नई योजना का विकास करके दिखाया है। यह 


(श्र 


योजना या विधि भारत की श्राध्यात्मिक परम्परा को हानि 
नही पहुँचाती, बल्कि उसी में से जन्मी है । 


“जबतक सब राष्ट्र एक-दूसरे से स्वतन्त्रता और मेत्री का 
व्यवहार न करेंगे शौर जबतक हम संगठित और समन्वित 
सामाजिक जीवन की नई घारणा को विकसित न करेगे, तब- 
तक हमको शान्ति नहीं मिलेगी। इस लोक के सानव-समाज 
झौर सभ्यता का भविष्य बन्धुता, स्वतन्त्रता, न्याय और मनुष्य- 
प्रेम की उन गहरी विश्व-भावनाओ्रों के साथ बँघा हुग्रा है जो 
गाँधीजी का जीवन-प्राण बन चुकी है, हिसा और हेष से पूर्रो 
इस संसार में गांधीजी की अहिसा हमे इतने मनोहर स्वप्न-सी 
प्रतीत होती है कि क्रियान्वित होने का विश्वास नही होता । 
लेकिन उनके लिए तो ईयर, सत्य और प्रेम एक ही है श्रौर 
ईश्वर चाहता है कि हम नतीजे की परवाह न करके सत्य और 
प्रेम के श्रनुयायी बने । सच्चा धाभिक पुरुष सत्य को खोज वेस्ी 
ही तत्परता से करता है ज॑सी तत्परता से चतुर व्यापारी भ्रपने 
लाभ-हानि की । वे श्पने प्यारे-से-प्यारे वेयक्तिक तथा सामा- 
जिक स्वार्थों का सर्वथा परित्याग कर चुके हैं; उन्ही में यह कहने 
का बल ओर साहस हो सकता है कि मेरे स्वार्थ को हानि भल्रे 
ही हो, परन्तु ईश्त्रर की इच्छा पूर्ण हो ।” 


इस प्रकार डा० राधाकृष्ण॒व ने भारतीय स्वाधीनता-सम्राम 
को सिर्फ मानसिक सहयोग ही नही प्रदान किया है, बल्कि 
हादिक श्रौर झात्मिक सहयोग भी प्रदान किया है । 
अन्तर्राष्ट्रीय बौद्धिक सहयोग संस्थान सें-- 


१६९३१ में हो राष्ट्सघ ने डा० राधाकृष्णन को अपनी 
अन्तर्राष्ट्रीय वीद्धिक सहयोग समिति' का सदस्य नियुक्त किया । 


ब्रश 


श्स्ड ८ 


ल्‍- 
हज 


इस संस्था के माध्यम से अनेकानेक शक्षरितक सुधार-कार्य किए 
अंए। फिर यूनेस्को (यूनाइटेड नेशंस श्रॉफ एजुकेशन, कल्चर 
एण्ड साइटिफिक अर्गनाइजेशन--संयुकत राष्ट्रीय दिक्षा- 
सस्कृति-विज्ञान संस्था) की भी स्थापना की गई, जिसमें प्रारम्स 
से ही श्रापकी स्थायी कार्य-समिति के सदस्य के रूप में स्थान 
मिला। १६५६ में इसका वाधपिक अ्रधिवेशन बेरूत में बुलाया 
गया, जिसका अध्यक्ष श्राप ही को बनाया गया था । और फिर 
बाद में आप ही की योजना के अनुसार 'यूनेस्को' का अधिवेशन 
नई दिल्‍ली में बुलाया गया, जिसके परिणामस्वरूप दिल्‍ली का 
विज्ञान-भवन एवं जनपथ-होटल का निर्माण हुआ । 


राजदूत के रूप भें--- 

१६५० में डा० राधाकृष्णन्‌ मास्को में राजदूत नियुक्त किए 
गए। उस रुमय रूस और भारत के बीच कोई खास मधुर 
सम्बन्ध न था। यही जान लिया जाए कि स्तालिन भी भारत 
को ब्रिटेन का श्रनुवर्ती राष्ट्र कहा करते थे। ऐसी तनावपूर्ण 
स्थिति में भी डा० राधाकृष्णन ने दोनो देशों के बीच मेँत्री की 
स्थापना की । 

श्राप रूस मे राजदूत का भी काम सम्भालते थे और प्रावस- 
फोई में तुलनात्मक घर्म की प्रोफेतरी भी किया करते थे। श्रत: 
सान में तीन वार (प्रत्येक बार आ्रा5 सप्ताह के लिए) भ्रापको 
प्रावक्षफोर्ड जाना पड़ता था, और नियत समय तक वहाँ रहकर 
झाप अपनी व्यास्यान-माला समाप्त करते थे । 

आपने रूस ज॑से साम्यवादी देश में रहुकर भी अपने भ्राचार- 
विचार एवं रहन-सहन में किसी तरह का हेर-फेर नहीं किया 
यहाँ तक कि ढंडक वदण्ति करते रहे, लेकित श्रपनी धोती नहीं 
उतारी, जब्रतक रहे, घोती में ही श्ञान के साथ हुर जगह टहुलते 
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रहे । साथ ही भ्रापने रूस मे रहकर ही उपनिषदो के अनुवाद 
का भी कार्य किया और जब रूस से विदा होने लगे, तब 
स्तालिन जैसे व्यक्ति को भी श्रपनी सहृदयता एवं भ्रन्तनिहित 
मानवता के कारण रुला दिया। उन्हे कहना ही पड़ा--“वे (डा० 
राधाकृष्णन) एक सकीर्ण देश-सकत नही है। उनका हृदय 
पीड़ित मानवता के लिए द्रवित होता है।'' 


उपराष्ट्रपति के रूप सें-- 

सन्‌ १९५२ में डा० राधाकृष्णन उपराष्ट्रपत्ति चुने गए। 
किसी ने आपका विरोध नहीं किया। १५ मई, १९६२ तक 
आपने इस गौरवमय पद को सुशोभित किया। इस श्रवधि मे 
आपने चीन, जापान, रूस भ्ादि देशो का व्यापक रूप से भ्रमण 
भी किया । जहाँ भी गए, एक महान्‌ दाशनिक एवं विदव-नाग- 
रिके के रूप मे श्रापका अभिनन्दन किया गया। भारत को पर- 
राष्ट्र नीति को जितना बल आपके विचारों से मिला, उतना 
शायद ही और किसी राजनीतिज्ञ के विचारो से मिला होगा। 

एक वार अमेरिका के ध्यान को मानवीय जीवन-प्रणाली 
की श्रोर-अआक्ृष्ट करते हुए आपने शेराटो रेडियो पर बोला भी 
था-- 

“विश्वक्रान्ति की प्रगति हो रही है। यह कम्पुनिज्म से 
सवा स्वतन्त्र है । भूखे, रोगी, तिरस्क्ृत निवासी, जोकि गैर- 
कम्युनिस्ट जगतु का बहुसंर्यक भाग है, झ्राथिक प्रगति और 
विकास की माँग कर रहा है। यदि हम इन समस्याश्रों को हल 
करने से भिमकेगे तो अन्य लोग हमारे प्रमाद और हमारी 
श्रक्षमता का अनुचित लाभ उठाएँगे। श्राज हम जो कुछ चाहते 
हैं, वह अमेरिकी जीवन-प्रणाली या रूसी जीवन-प्रणाली नही 
है, प्रत्युत मानवीय जीवन-प्रणाली है ।” 


ह। 
ब्ज 
> 
का 
जल 


श्र 


» «५ उसे प्रकार उपराष्ट्रपति रहते हुए भी डा० राधाकृष्णन ने 
- विष्व-मानव के कल्याण के लिए मानवीय संस्कृति का उद्घोष 


किया। १६६१ में जब डा० राजेन्द्रप्रसाद बीमार पडे, तव 
उन्होने कुछ दिनो तक राष्ट्रपति के पद को भी बड़ी कुशलता- 
पूर्वक सभाला। राज्यसभा के वातावरण को पवित्र बनाए रखने 
में भी उनके विचारों का योगदान अ्रविस्मरणीय है । जबतक 
उपराष्ट्रपति के पद पर र३, तवतक अपने सौजन्य, भद्गता, प्रज्ञा 
एवं शिब्टता से राज्यसभा के सभी सदस्यों में पारस्परिक प्रेम- 
भाव वनाए रखा, भर सदन को यह सिद्धान्त-वाक्य देकर वहाँ 
से आगे बढ़े कि श्रसाधारण परिस्थिति सें भी मनुष्य को मान- 
सिक सतुलन नही खोना चाहिए। 


राष्ट्रपति के रूप में -- 
भारतीय गरातंत्र के प्रथम राष्ट्रपति डा० राजेन्द्रमसाद 


के बाद डा० राभाइृप्णन ने ही राष्ट्रपति के मौरवमय पद 
की सुशोभित किया, उक्त अवसर पर अपनी हार्दिक वधाई भेजते 
हुए विश्व-प्र सिद्ध तत्त्वज्ञानी लाड्ड वर्टूण्ड रसेल मे कहा था-- 
कलासफी सम्मानित हुई है। समस्त विश्व के शान्तिप्रिय 
विवेकशील समाज ने इस चुनाव का अभिनन्दन किया है। 

श्रौर वस्तुतः राष्ट्रमूति डा० राजेन्द्रअ्साद के वाद विश्व- 
प्रसिद्ध दार्शनिक डा० राघाकृष्णन्‌ का राष्ट्रपति पद पर सुशो- 
भत होना अपने-आ्राप में एक अ्रविस्मप रणीय और प्रखिल विश्व 
के लिए एक श्रभृतपूर्व घटना थी ।सारे संसार के भास्तिप्रिय 
विवेकशील राप्ट्रो ने उस निर्वाचन का हृदय से स्वागत किया, 
सवो ने अपनी-अपनी हादिक वधाई भेजी । डा० राजेन्द्रप् पाद को 
भी हादिक प्रसन्नता हुई । उन्होंने भी यह महसूस किया कि मेरे 
आश्रमवासी वन जाने के बाद श्रव जनता को थोड़ा भी नही भख- 
रेगा, और अब में भी पूर्ांत:निश्चिन्त होकर प्रभु की पुजा-अर्चना 
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में अपना शेष समय व्यतीत करूँगा और वस्तुतः जंसी राष्ट्रमूति 
डा० राजेन्द्रवाबू की कल्पना थी, वसा ही हुआ भी । सबो ने यह 
महसूस किया कि एक महान्‌ सन्त के बाद एक महान्‌ दाझशे- 
निक का राष्ट्रपति पद पर सुशोभित होना सिफ धर्मप्राणा भारत 
के लिए ही नही, सम्पूर्ण विश्व के लिए गौरव की बात थी । 
डा० राधाकृष्णन ने भी अपने दर्शन, विचार, निष्काम 
सेवा-समावना एवं विलक्षण भ्रज्ञा के आधार पर यह सिद्ध कर 
दिया, कि वस्तुत: भारत विश्व का गुरु है और अ्रनन्तकाल तक 
अखिल विश्व को इससे प्रात्म-तत्त्व की शिक्षा लेनी हो होगी । 
भारतीय लोकतंत्र का आधार ही मानव-चेतना को समृद्ध 
करना है, सम्पूर्ण विश्व में शान्ति, सहयोग श्रौर सहम्रस्तित्व 
का वायुमडल तेयार करना है। 
चीनी आक्रमरा के समय भी उन्होने अ्रदुभुत साहस की 
परिचय दिया--सारे देश में संकटकालोन परिस्थिति की घोषणा 
की, देश के श्राथिक साधनों का सुन्दरतम ढग से सदुपयोग कर- 
वाया, अपने परिष्कृत विचार एवं दर्शन के माध्यम से उस 
अश्तपृर्व सकट की घडी में भी अपने देशवासियों के मानसिक 
सतुलन को कायम रखने का अ्रथक प्रयास किया, तथा अपने 
सावेभौमिक विश्व-दद्यत के बल पर सारे ससार के ध्यान को 
अपने देश की ओर आक्ृष्ट किया, विभिन्न देशों का दोरा कर 
वहाँ के नागरिकों की सहानुभूति प्राप्त की, और लोकतत्र की 
ओर अखिल विश्व-जन-मानस के ध्यान को श्राकृषष्ट किया । 
आपने राष्ट्रीय एव शत्तर्राष्ट्रीय जीवन के विविध पहलुओं 
पर अपने सारगरभित और कल्याणकारी विचार प्रकट किए 
तथा विश्व-सहयोग के लिए एक नये वायुमडल का सृजन किया। 
'देश के भीतर और बाहर की स्थिति” पर भाषण देते हुए 


», आपने अमेरिकन पत्रकारों के बीच एक बार कहा था-- 


क्र 
है 
कि 


भारत में विभिन्न घामिक विश्वासों, जातियों और झ्राथिक 
स्तरों के चवालीस करोड़ लोगों ने पिछली दो शततियों के मध्य 
राष्ट्रीय सामंजस्य भर लोकतंत्रीय भावना उत्पन्न करने में एक 
ऐसी सफलता प्रप्त की है, जिसे देखकर निराशावादी भविष्य- 
वक्ताश्रों को दांतो-तले उँगली दवानी पड़ी है। राष्ट्रीय सामजस्य 
अत्याचार द्वारा या किसी अ्रधिनायक द्वारा उत्पन्न नही हुआ 
है; प्रत्युत, यह भारतीय लोगो की इस सामान्यता का परिणान 
है कि मनुष्य की श्राध्यात्मिक श्र भौतिक स्वतंत्रता एव उसका 
कल्याण ही सबसे महत्त्वपूर्ण है।' 

भारत-चीन के सम्बन्ध में भी आपके निष्पक्ष विचार थे-- 
आपने खुलेझ्ााम भ्रपने विचारो का स्पष्टीकरण करते हुए कहा 
था--"इसे हमने भ्रपने-आप नही चुना है। इसने भारत को इस 
विश्वास के साथ अपनी सेन्यगक्ति बढाने के लिए बाध्य किया है 
कि शक्ति, आक्रमण का प्रतिरोध करने के लिए श्रावश्यक है ।” 

तटस्थता शब्द का अ्रथ-विश्लेपण करते हुए आपने अपने 
विचार निम्न जद्दों में प्रकट किए थे--/“इसमे लोकतत्नीय तथा 
साम्यवादी सिद्धान्तो के मध्य सम्पर्क स्थापित करने में सहायता 
की है। पर इसका यह श्रर्थ नही है कि हम लोकतंत्र के प्रति 
निष्ठावान नही है। भारत को लोकतंत्रीय व्यवस्था के भ्र्थ मे 


,कीई अ्राति नही है। 


इसी प्रकार सहिष्णुता, समानता, भ्रातृत्व भावना, राज- 
नीति में घर्म आदि विषयों की व्यवस्था आपने विदेशों में जाकर 


को थी-- 
विद्व-विपयक लॉस एंजेल्स परिपद्‌ (श्रमेरिका) के समक्ष 


भाषण देते हुए आपने तमाम राष्ट्रों को चेतावनी दी--राज- 
नीतिक उद्देश्यों की पूति के लिए सेनिक साधनों के उपयोग के 


श्र्६ 


सफल होने की सम्भावना नही है। झ्राज के जटिलतापूर्ण युग 
में संघर्ष श्रवर्यस्भावी है, लेकिन इन मतभेदो को सुलभाने के 
लिए सद्भावनापूर्ण राष्ट्री के पास' अनेक साधन और उपाय 
सुलभ है। समरत ससार को सहिष्णुता बरतनी चाहिए। जब 
तक सभी लोगों के साथ समानता का व्यवहार नही होता, चाहे 
संसार का कोई भी देश क्यो न हो, तब तक अशान्ति का कारण 
विद्यमान रहेगे।। जहाँ लोग विचार अभिव्यक्त करने की 
स्वतंत्रता एवं मूल अधिकारों से वचित है, वहाँ स्वतंत्रता 
का भ्रस्तित्व नही रह सकता। ससार के विभिन्न भागो में 
विद्यमान सामाजिक असमानता-सम्बन्धी समस्याओ्रों का समा- 
घान करने में सहायता करने के लिए श्रन्तर्राष्ट्रीय भावना की 
“झोर महान्र. जागृति श्रावश्यक है। “अन्तर्राष्ट्रीय मार्गदर्शन के 
विकास की आवश्यकता है जिससे श्रन्तर्राष्ट्रीयया, भ्रातृत्व और 
सदुभावना के प्रसार का आन्दोलन तेज किया जा सके ।” 
--रष्ट्रपति राधाकृष्णन्‌ (अवनीन्द्रकुमार विद्यालकार) पृ० ६५ 
जीवन-दर्शन 
मनुष्य के बारे में ऐसा कहा जाता है कि वह 'ईश्वर से कुछ 
कम है' और यह भी कि वह एक खत्म हो जाने वाला पशु है ।' 
ये परस्पर-विरोधी वर्शान-स्तोत्रों में मिलते है ।--डा० राधा 
कृष्णन्‌ू इसका विश्लेषण करते हुए कहते है--““मनुष्य दोनो 
ही है--आत्मकेन्द्रित प्राणी, ईद्वर से थोड़ा कम, श्र मनुष्य- 
रूपी पशु, जो पशु की तरह ही खत्म हो जाता है। वह प्रकृति 
की ममत्वहीन और उपेक्षा करने वाली शक्तियों के हाथ मे एक 
दुबंल प्राणी है। वह ऐसा प्राणी है जिसके पास श्रद्वितीय क्षमता 
और गरिमा है। श्रव वह विभाजित व्यक्तित्व है। स्वायनिक 
तनाव एक भीतरी कमजोरी है--अपने साथ ही भंगड़ते रहने 


$॥॒ 


कि 


शव ला 


की स्थिति । हर व्यक्ति दो व्यक्तियों ते मिलकर बना लगता 
है; जो परस्पर एक-दूसरे के विरोधी है। श्रागे वे अच्छे भ्रोर 
बुरे के बीच संघर्ष, आत्म-नियन्त्रण, विज्ञान की असफलता एवं 
आध्यात्मिक शक्ति की श्रोर ध्यानाकृप्ट करते हुए कहते है-- 

“जीवन अच्छे भर बुरे के बीच लगातार एक संघर्ष है। 
जब हम बुराई को नजरस्न्दाज करते है तव निरुह इय निराशा 
के वीच भूलते रहते हैं। सबसे कठिन समस्या आत्म-नियन्त्रण 
की है । विज्ञान ने हमें मानवेतर प्रकृति के ऊपर गहरा नियन्बरा 
दिया है, लेकिन विज्ञान हमें अ्रपनी ही प्रकृति को नियत्रित करने 
में सहायक नहीं होता | जबतक कि मनुष्य अपनी वृहृदकाय 
श्रौद्योगिक हैसियत के अ्रनुपात में अपने श्राध्यात्मिक चरित्र का 
विकास नही कर लेता, तवतक भविष्य बराबर खतरे में रहेगा । 
मानवता की महती समस्याएँ साधारण कानूनों के द्वारा नही, 
सिर्फ व्यक्तियों के हष्टिकोश की पुनर्रंचना द्वारा सुलकाई जा 
सकती है। प्रत्येक व्यक्ति को यह कोणिश करनी चाहिए कि वह 
प्रपने भीतर की पुरानी व्यवस्था को उतार फेंके | हरएक क्के 
तवीकरण की जरूरत है। मानवीय श्रद्धा की हर विजय ओर 
आध्यात्मिक शक्ति हमारी दुनिया को एक झभोर उच्च स्तर तक 
ले जाती है, भौर इसे स्वतन्त्रता और एकता के लक्ष्य के निकट 
लाती है । मनुष्य की धर्म-यात्रा तवतक नहीं रुकेगी जवतक कि 
मनुष्य के जीवन में न्याय और प्रेम का आविपत्य नही हो 
जाता । 

- 5० राधाकृष्णन्‌ (आधुनिक युग में धर्म ) 

विदव-दर्बान 

डा० राधाकृष्णन श्रस्तर्राप्ट्रीय जीवन में एक विदंव की 
धारणा को मू्िमान करने के आाकांक्षी हैं। उनकी दृष्टि में 
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सम्पूर्ण पृथ्वी एक ही मानव-परिवार का अ्रधिवास है। उन्हे 
पूर्ण विश्वास है कि जबतक विश्व-मानंव को एकता का सच्चा 
बोध नही होगा, तबतक विश्व में शान्ति की स्थापना नही की 
जा सकती । वे खुलेश्राम घोषणा करते है--“वत्तमान युग की 
परिस्थितियाँ भ्रणुविनाश के विषण्ण बादलों से घिरी हुई है। 
अण-विनाश से सुक्ति का मार्ग विशाल योजनाएँ, सन्धियाँ या 
शर्तें नही हैं, 'वसुधेव कुटुम्बकमम' ही की चेतना है। समस्त विश्व 
एक परिवार है श्लौर हम इस परिवार के श्रविच्छिन्न अग है-- 
जब यह सत्य प्रत्येक मानस के भ्रन्दर प्रतिष्ठित हो जाएगा और 
वह तदनुरूप आचरण करने लगेगा, तब विश्व में शान्ति स्था- 
पित होगी ।” 

“उनकी निष्पक्ष समीक्षा ने न पूर्व को छोडा है श्रौर न 
पश्चिम ही को । दोनो के गुणों भौर अ्वगुणों का विवेचन करते 
हुए वे उनके गुणों के समन्वय को अनिवार्य और अ्रवश्यम्भावी 
मानते है । विदव मे पूर्वे की थाती है और न पर्चिम की, न धर्म 
की, न विज्ञान की । वह उस सत्य का अ्रनुगामी होकर रहेगा जो 
उसके समस्त प्राणियों के लिए कल्याणकारी है।” 

वे पूरे विश्वास के साथ इस रहस्य का उद्घाटन करते है 
कि “मानव को मानव से मिलाने के लिए हमे हिन्दू धर्म और 
उसके शाइवत सत्य को समझना होगा। जो विनाश के भेघ 
मानवता पर छाए हुए है उनको यही धर्म दूर कर सकता है। 
यह चेतना का धर्म है। चेतना का धर्स मनुष्यों की सत्तात्मक 
एकता का धर्म है। यह वह चेतना है जो सावेजनीन है। श्रत: 
इसका धर्म विद्व-धर्म है, मानवता का धर्मे है। यह विदव-वन्धुत्त्व 
या विश्व-नागरिकवाद है ।***** चेतना का धर्म वह सत्य है जो 
देह और मन, व्यक्ति और राष्ट्र, तथा राष्ट्र और श्रन्तर्राष्ट्र सभी 


क्छ,. ६ हतथाकर 
है नस ई 
न श्३ श्ज्‌ है 


--में:है/जिसके बिना कुछ भी सम्भव नहीं है। चेतनावाद सभी को 
संमार्त देखता है। सभी चेतना हैं। सभी के जीवन का मूल्य, सभी 
के जीवन का अ्रर्थ और प्रयोजन है। चेतना का दर्शन जीवन- 
दर्शन है । वह कोरा चिन्तन नही। वह बतलाता है, जीवन क्‍या 
है--कीसे रहना चाहिए ।” 

“--राधाकृष्णन्‌ का विद्व-दर्शेत (शान्ति जोशी) पृ० २४-२५ 

इस प्रकार डा० राधाकृष्णन के श्रनुसार एक विष्व की रचना 

में भौतिक साधनों या बौद्धिक शक्तियों का अभाव वाधक नहीं 

है, बल्कि लालच, अश्रहूं, पद एवं सम्मान की होड़ से उत्पन्न विक्ष- 

तियाँ वाघक है। श्रतः नये विश्व की कल्पना तभी साकार हो 

सकती है, जब श्रखिल विदृत्र के मानव शुद्ध हृदय से 'चेतना- 
धर्म' का अ्नुगमन करेगे । 


शिक्षा-दर्शन -- 

डा० राधाकृष्णन के सम्पूर्ण जीवन-दर्शन को पढ़ने के बाद 
यही प्रतीत होता है कि वे मूलतः शिक्षक हैं। अपने जीवन के 
४० वर्ष (१९०८--१६४८) उन्होंने शिक्षक के रूप में या जिक्षरा- 
संस्थाओं के प्रवन्चक के रूप में व्यतीत किए हैं। भ्राज भी उनक 
एक ही काम रह गया है--अपने दर्शन एवं विचारों के माध्यम 
से सारे संप्तार के जन-मानस को शिक्षित करना--चेतना-घर्म के 
प्रति सबों को जागृत करना । 

मद्रास प्रेसीडेन्सी कालेज से उन्होंने श्रपनी शैक्षणिक यात्रा 
प्रारम्भ की, और जबतक राजदूत पद पर सुगोभित रहे तवतक 
विभिन्न विश्वविद्यालयों में जा-जाकर दर्शनमास्त्र के प्राध्यापक 
के रुप में प्रदुद्ध छात्रों को शिक्षा देते रहे । चूंकि इसकी विस्तृत 
चर्चा इस लेख में की जा चुकी है, भ्रत: फिर से उसको दुहरानां 
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युक्ति-सगत प्रतीत नहीं होता । श्रत* यहाँ हम सक्षेप में उनके 
शिक्षा-दर्शन पर ही विचार-विभ्श करेगे । 
डा० राधाकृष्णन का शिक्षा-दशन मूलतः: उनके जीवन-दर्श न 
पर आ्राधारित है। मानव को वे भी स्थूल रूप से दो रूपो मे 
देखते है--एक वह्‌॒जो “ईह्वर से कुछ कम है और दूसरा वह 
जो खत्म हो जाने वाला पशु है ।” लेकिन उनका कहना है कि 
मनुष्य दोनो ही है--आत्मकेन्द्रित प्राणी, ईश्वर से थोड़ा कम, 
भर मनुष्य रूपी पशु जो पशु की तरह ही खत्म हो जाता है। 
वह प्रकृति की ममत्वहीन और उपेक्षा करनेवाली शक्तियो के हाथ 
में एक दुबेल प्राणी है। वह ऐसा प्राणी भी है जिसकी अ्रद्धितीय 
क्षमता और गरिमा है। भ्रव वह विभाजित व्यक्तित्व है । स्ताय- 
विक तनाव एक भीतरी कमजोरी है-श्रपने साथ ही झगड़ते 
रहने की स्थिति। 'हर व्यक्ति दो व्यक्तियो से मिलकर बना 
लगता है, जो परस्पर एक-दूसरे के विरोधी हो । लेकिन उन्हे 
पूर्णो विश्वास है कि शिक्षा के माध्यम से मनुष्य को चेतन्य बनाया 
जा सकता है। उन्हे मनुष्य के अ्रन्तनिहित प्रकाश में पूर्ण श्रास्था 
है। वे उसी के माध्यम से सुखी संसार का निर्माण करना 
चाहते है । 
'पेसिलवेनिया-विश्वविद्यालय' में एक बार भाषण देते हुए 
उन्होंने कहा भी था--“हमारे अन्दर जो प्रकाश है, वही यह 
भाजा बचाता है कि हम एक अधिक सुखी ससार के निर्माण के 
लिए प्रयास कर सकते है। इस प्रकाश ने आगे बढने मे हमारी 
सहायता की है। इस प्रकाश से यह आश्वासन मिलता है कि 
हमारे लिए एक नये और परिवर्तित ससारं का निर्माण करना 
सम्भव है। मेरा विश्वास न तो निराधार भ्राशावाद पर कायम 
है और न घोर निराशाबाद पर, बल्कि वस्तुस्थिति पर आधा- 
रित है।” 


न्ग 
के 


बुक 
सर 


7“ «“ड्रा० राधाकृष्णद्‌ समस्त विश्व को ही एक विलक्षणालय 
मानते है। उन्हे पूर्ण विश्वास है कि शिक्षा से ही मानव-मस्तिष्क 
का परिष्कार सम्भव है ? झ्रत: समस्त विश्वको एक इकाई समक- 
कर शिक्षा का प्रवन्ध किया जाना चाहिए। उन्ही के शब्दों में--- 
“भावनाओं का रूप भ्रन्तर्राष्ट्रीय हो । हमें समस्त विश्व को एक 
इकाई समभना चाहिए | यथार्थ में सघर्ष तो मनुष्य के मस्ति- 
ध्कों में है। सभी महापुरुषों श्रौर सब ऋषि-मुनियों की शिक्षा 
का सार यही है । 


एक बार ऐडिनवरा विश्वविद्यालय (ब्विठेन) में भाषण देते 
हुए उन्होंने कहा भी था--“मानव को एक होना चाहिए । पस्‍पते 
में विद्यमान उच्च प्रवृत्तियों को दिखाना चाहिए। यह जब होगा, 
तब मानव परिपूर्णता प्राप्त करेगा, मानव-इतिहास का लक्ष्य 
सम्पूर्ण मानव-जाति की मुक्ति है। यह लक्ष्य तभी प्राप्त हो 
सकता है, जब राप्ट्रो की नीतियों का आधार विश्व-शान्ति की 
स्थापना का प्रयत्न करना हो । स्पष्ट है कि राष्ट्रों की शिक्षा- 
नीति का सम्बन्ध भी विदव-शान्ति की स्थापना से होना 
चाहिए। 

इस प्रकार डा० राधाकृष्णन ने सिर्फ भारत ही नही, वल्कि 
एशिया के साथ सम्पूर्ण विश्व की शिक्षा-प्रणाली को एक नवीन 
और मानवतावादी हृष्टिकोण प्रदान किया है। प्रथम एवं द्वितीय 
एशियाई शिक्षा-सम्मेलन (१६३७-३८) को अ्रध्यक्षता भी शाप ही 
ने की, भौर इसमें सन्‍्देह नहीं कि झापकी गिक्षा-मर्मजता की 
गहरी छाप लोगों पर पड़ी, और आपका भाषण ही एशिया की 
शिक्षा-पणाली का ठोस आधार बना शिक्षा-व्यवस्था में चेतना- 
धर्म को प्रतिप्टित करने वाले मनीपियों में श्रापका स्थान श्रत्यन्त 


ऊँचा है । 


१३१० 


स्वाधोन भारत के सामने जब-जब उच्च शिक्षा की नवीन 
व्यवस्था की स्थापना का प्रइन उठा, तब-तब तत्कालीन शिक्षामंत्री 
मौलाना आजाद ने एक शिक्षा-कमीशन की नियुक्ति की योजना 
बनाई, जिसका अध्यक्ष श्राप ही को बनाया गया । सन्‌ १६५७ में 
कमीशन की रिपोर्ट प्रकाशित हुई, भर आज भी शिक्षा-व्यवस्था 
का आधार मूलत' वही रिपोर्ट बना हुआ है। उस कमीशन में 
शिक्षा-नगत्‌ मे अनेकानेक सुधार कार्य किए, यथा--विश्वविद्या- 
लव भ्रनुदान-भ्रायोग की स्थापना की गई, देश के विभिन्न भागो 
में स्थापित विश्वविद्यालयों मे एक]त्रता स्थापित करने का 
झथक प्रयास किया गया--श्रनेको विधियाँ बनायी गई, साथ 
ही उन्हें वित्त-चिन्ता से मुक्त करने, नये विश्वविद्यालयों की 
स्थापना में मदद करने, पुराने विश्वविद्यालयों का विस्तार करने, 
विज्ञान एव यन्त्र-तन्त्रज्ञान (टेक्नालॉजी) श्रादि की शिक्षा- 
व्यवस्था करने झादि का भी सम्रुचित प्रबन्ध किया गया, जो 
झाज भी भारतीय शिक्षा-प्रयाली का आधार-स्तम्भ बना हुआ 
है। उनकी शिक्षा-मर्मज्ञता एव शिक्षा-प्रेम को देखकर ही उनका 
जन्म-दिवस भी सारे देश मे शिक्षक-दिवस के रूप में मनाया जाता 
है। श्रत. इसमे कोई श्रत्युक्ति नही कि डा० राधाकृष्णन पर- 
मात्मा के एक ऐसे जीवन्त प्रतिनिधि है जिनका अवतार शिक्षा 
के माध्यम से सारे संसार में चेतता-धर्म को पुनरच प्रतिष्ठित 
करने के लिए हुआ है। वे सन्त भी है, दार्शनिक भी है, राज- 
नीतिन्न भी है, लेकिन इन सबो से श्रधिक एक उदुभट शिक्षा- 
शास्त्री है । 


